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ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରୀ ॥ ଲେଖକ : ଡକୁର ସୁଧୀର କୁମାର ସାହୁ ॥। 
ପ୍ରକାଶକ : ଅଗ୍ରଦୂତ, ବାଙ୍କା ବଜାର, କଟକ - ୭ ୫୩୦୦ ୨ 11 ପ୍ରଥମ ସଂସ୍କରଣ 

9 ୦ ୦ ୮ (ଛାପା ସଂଖ୍ୟା-୫୦୫) || ପ୍ରଚଛଦପଟ୍ଗ ଓ କମ୍ପୁଟର ସହାୟତା : ଏମ୍‌. ପ୍ରିଣ୍ଡର୍ସ, 
କଟକ ।॥। ମୁଦ୍ରଣ :' ପଞ୍ଚସଖା ଅଫ୍‌ସେଟ୍‌, କଟକ !1 
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ମୋମା 


ଯାହାଙ୍କ ସ୍ବେହ, ଶ୍ରଦ୍ଧା, ଶାସନ, ଶିକ୍ଷା, ଶ୍ରମ ଓ 
ତ୍ୟାଗ ମତେ ମଣିଷ ପରି । ମଣିଷଟିଏ କରି 
ଗଢ଼ିତୋଳିଛି 

ତଥା 
ମତେ ଗଢ଼ିଥିବା ଶିକ୍ଷକମାନଙ୍କ ହାତରେ........ 
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ଉପକ୍ରମଣିକା 


ଓଡ଼ିଆ ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ସଂଗ୍ରହ ଓ ସଂକଳନର କାମ ଉନବିଂଶ ଶତକର ଶେଷପର୍ଯ୍ୟାୟ ତଥା 
ବିଂଶଶତକ ପ୍ରାରମ୍ଭ ପର୍ଯ୍ୟାୟରୁ ହିଁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି । ତେବେ ଏହାର ବିଧ୍ବବଦଧ ଗବେଷଣା ଓ 
ଅନୁଶୀଳନର କାମ ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତି ଡ. କୁଞ୍ଜବିହାରୀ ଦାଶ | ତାଙ୍କ ପରଠୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଏଯାବତ୍‌ 
ଦୀର୍ଘ ଅର୍ବଶତାବ୍ଦୀରୁ ଅଧ୍ୟକ କାଳ ଓଡ଼ିଆ ଲୋକସାହିତ୍ୟ ଉପରେ ଅନେକ କାମ ହୋଇସାରିଛି । 
ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାଛିତ୍ୟ-ସଂସ୍କୃତିର ସଂଗ୍ରହ, ସଂରକ୍ଷଣ ଓ ସଂପାଦନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଡ.ଦାଶ ନିଶ୍ଚିତ 
ଭାବରେ ଅଗ୍ରଦୂତ ଓ ପଥପ୍ରଦର୍ଶକର ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରିଛନ୍ତି | ତାଙ୍କ ପଦାଙ୍କ ଅନୁସରଣପୂର୍ବକ 
ଅନେକ ଗବେଷକ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମନୋନିବେଶ କରି ଲୋକସାହିତ୍ଯ-ସଂସ୍କୃତିର ବହୁ ତଥ୍ଯ 
ଲୋକଲୋଚନକୁ ଆଣି ଗବେଷଣାକୁ ରୁଦ୍ଧିମନ୍ତ କରିଛନ୍ତି 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟର ସଂଗ୍ରହ, ସଂରକ୍ଷଣ ଓ ସଂପାଦନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଗ୍ରଣୀ 
ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ଡ. ନିମାଇଁ ଚରଣ ପଣ୍ଡା । ବିଂଶ ଶତକର ସତୁରୀ ଦଶକରେ ବହୁ 
ଶ୍ରମସାପେକ୍ଷ ଉଦ୍ଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ସେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ପୁରପଲ୍ଲୀରୁ ଅଜସ୍ର ଲୋକଉପାଦାନ ଓ ସାହିତ୍ୟ 
ସଂଗ୍ରହ କରନ୍ତି ଯାହା ପରବର୍ରୀ ସମୟରେ ୧ ୯ ୯ ୭ ମସିହାରେ “ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଭୋକସାହିତ୍ୟର 
ସ୍ଵରୂପ” ପୁସ୍ତକରୂପରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛି । ଡ. ପଣ୍ଡା ଓ ଡ. କୁମୁଦରଞ୍ଜନ ପାଣିଗ୍ରାହୀଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ 
ସମ୍ବଲପୁର ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟ ସ୍ଵାତକୋତ୍ତର ଓଡ଼ିଆ ବିଭାଗ ଲୋକଧାରା କ୍ଷେତ୍ର ଅଧ୍ୟୟନ ଜରିଆରେ 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟ-ସଂସ୍କୃତିର ବିପୁଳ ସଂଗ୍ରହ ଓ ସଂରକ୍ଷଣ କରାଯାଇଛି । ଏହି 
ଆନୁକୂଲ୍ୟରେ ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟ ତରଫରୁ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକଗୀତ, ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକକଥା 
(ବୃୂତକଥା) ଓ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକକଥା (କାହାଣୀ) ଶୀର୍ଷକରେ ତିନୋଟି ପୁସ୍ତକ ୧୯୯୬ 
ମସିହାରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛି । 

ଏହା ବ୍ଯତୀତ କୁମାର ହସନ ( ସମ୍ବଲପୁରୀ ଲୋକସାହିତ୍ୟ- ୧୯୮ ୨), ଡ. ମହେନ୍ଦ୍ର 
କୁମାର ମିଶ୍ର ( ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସଂସ୍କୃତି - ୧ ୯୮୯ , ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିବାସୀ ଲୋକସାହିତ୍ୟ 
¬ ୧୯୯ ୨), ଡ. ଅଞ୍ଜଳୀ ପାଢ଼ୀ, ଡ. ସନ୍ତୋଷ କୂମାର ରଥ, ଡ. ଚିତ୍ରସେନ ପଶାୟତ, ଡ. 
ଦ୍ଵାରିକାନାଥ ନାୟକ, ଡ. ଦୋଳଗୋବିନ୍ଦ ବିଶି, ପରମେଶ୍ବର ମୁଣ୍ଡ, ନିମାଇଁ ଚରଣ ପାଣିଗ୍ରାହୀ ଆଦି 
ଗବେଷକମାନଙ୍କ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଅବଦାନ ରହିଛି । 

ଲୋକସାହିତ୍ୟ-ସଂସ୍କୃତି ଉପରେ ଉପର୍ଯ଼୍ୟୁକ୍ତ ସମସ୍ତ ଆଲୋଚନା ଦୂଇଟି ଦିଗ ଉପରେ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ କରିଛି । ପ୍ରଥମତଃ ସଂଗ୍ରହ, ସଂରକ୍ଷଣ ଓ ସଂପାଦନ ତଥା ଦ୍ଵିତୀୟରେ କିଛି ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ 
ତତ୍ତ୍ଵ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହାର ଅନୁଶୀଳନ କରାଯାଇଛି । ଲୋକସାହିତ୍ଯ-ସଂସ୍କୃତିର ଏଚିହାସିକ ଭୂମିକା, 
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ସମାଜ ଓ ସଂସ୍କୃତିର ବିକାଶକ୍ରମରେ ଏହାର ସହଯାତ୍ରାଗତ ସହଭାଗୀତା, ସମାଜର ଆର୍ଥିକ, 
ରାଜନୀତିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ଥାନ ପତନର ସାଖ୍ୟ ଓ ଅଙ୍ଗୀକାରବଵ୍ଧତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏଯାବତ୍‌ ଏହାର 
ଅନୂଶୀଳନ କରାଯାଇ ନାହିଁ | ଏହି ଅଭାବବୋଧର ପରିପୂରଣ ଉଦେଶ୍ୟରେ ଏ ପୁସ୍ତକର ପରିକଳ୍ନା 
କରାଯାଇଛି । 

ଲୋକସାହିତ୍ୟର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ସବୁବେଳେ ଏତିହାସିକ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ହିଁ ହୋଇଥାଏ | ଏ 
ଇତିହାସ ଜୀବନ୍ତ ଲୋକ ଓ ଜୀବନ୍ତ ସମୟର । ଲୋକସାହିତ୍ୟର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ପଛରେ ନଥାଏ 
ସଚେତନ ପ୍ରୟାସ, ବରଂ ଲୋକ ନିଜ ଜୀବନକାହାଣୀ, ସ୍ଵଂସମୟର ଅଙ୍ଗେ ନିଭା କଥା ହିଁ 
କହିଥାଏ ଆପଣା ଜୀବନ-ଅବବୋଧର ଅନୁକୂଳରେ | ଜୀବନର ସଙ୍କଟ ଓ ସଂଘର୍ଷ, ସଂସ୍କୃତି ଓ 
ସମାଜର ଉତ୍ଥାନ ପତନ, ଯୁଦ୍ଧ, ଭୂମିକମ୍ପ ବାତ୍ୟା, ବନ୍ଯା, ବିସ୍ଥାପନ ଆଦି ବିପଦରାଜି, 
ରାଜ୍ୟବ୍ୟବସ୍ଥା, ରାଜନୀତି ଓ ଅର୍ଥନୀତିର ବାରମ୍ବାର କଡ଼ଲେଉଟା, ବିବିଧ ଧର୍ମଧାରା, ତନ୍ଧାରା ଓ 
ବିଶ୍ଵାସଗୁଡ଼ିକର ପାରସ୍ପରିକ ପ୍ରତିସ୍ପର୍ବା, ବିବିଧ ଜାତି, ଜନଜାତିର ସହାବସ୍ଥାନ, ସଂଘର୍ଷ ଓ ସମନ୍ୟକୁ 
ଅଙ୍ଗେ ନିଭାଇ ଓ ଅଙ୍ଗରେ ବହନକରି ଲୋକସାହିତ୍ୟ ପିଢ଼ୀରୁ ପିଢ଼ୀକୁ ବହିଯାଉଥାଏ । ସମାଜର, 
ଲୋକଜୀବନର ସୁଖଦୁଃଖ ତଥା ଉତ୍ଥାନ ପତନଭରା ବାସ୍ତବ କାହାଣୀ ହିଁ ଏକ ଏତିହାସିକ 
ସୂତ୍ରରେ ଉତ୍ତରିତ ହୋଇଥାଏ ପରବର୍ରୀ ସମୟ ଆଡ଼କୁ । 

କାଣା କହେମି ? 

ସୁଖ୍‌ କହେମି କି ଦୂଖ୍‌ କହେମି ! 

ଯାହାବି କହେମି 

ଅଙ୍ଗେନିଭା କଥା ଏକା କହେମି | 

ପ୍ରତି ସମୟଖଣ୍ଡରେ ସମାଜର ଆବଶ୍ୟକତା ଅନୁସାରେ ଲୋକସାହିତ୍ୟ ତା'ର ଏତିହାସିକ 
ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରିଥାଏ । ସେହି ସମୟଖଣ୍ଡରେ କୌଣସି ସାମଜର ତତ୍‌କାଳୀନ ଜୀବନଧାରା, 
ତାହାର ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ, ଧର୍ମାୟ, ରାଜନୀତିକ ଓ ଆର୍ଥନୀତିକ ଜୀବନର ନିଚ୍ଛକ ପ୍ରତିବିମ୍ବ 
ଲୋକସାହିତ୍ୟରୁ ମିଳିଥାଏ । ଲୋକସାହିତ୍ୟ ଜନଇତିହାସର ସତ୍ୟପ୍ରଭ ଓ ମୁଖର ପରିବାହକ | 
ସମାଜରେ ଘଟୁଥିବା ଯେକୌଣସି ଘଟଣାକୁ ଲୋକସାହିତ୍ୟ ଖୁବ୍‌ ସଂବେଦନଶୀଳତାର ସହ ଅଙ୍ଗୀଭୂତ 
କରିଥାଏ | ଇତିହାସ ପୃଷ୍ଠାର ଓଲଟପାଲଟ ଓ ଗତିଶୀଳତା, ଉଭୟକୁ ସେ ସଷ୍ଟଭାବରେ ଦେଖୁଥାଏ 
ତଥା ଆପଣାର ଭୂମିକା ନିର୍ଣୟ କରିଥାଏ ! 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ମାତୃସତ୍ତାମକ-ତନ୍ତ୍ରସାଂସ୍କୃତିକ ମୁଳ ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟଗୁଡ଼ିକ ତଥା 
ଏତି ହାସିକକାଳରୁ ଏହି ଭୂଖଣ୍ଡକୁ କ୍ରମାଗତଭାବରେ ଆବାଗମନ କରିଆସୁଥିବା ବିବିଧ 
ଆର୍ଯ୍ୟଜାତିମାନଙ୍କ ସହାବସ୍ଥାନ, ସଂଘର୍ଷ ଓ ସମନ୍ୟ, ସ୍ଵ-ଆଧପତ୍ୟ ସକାଶେ ବିବିଧ ଧର୍ମ ଓ 
ତନ୍ତରଧାରା ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରତିସ୍ତର୍ବା, ସାଂସ୍କୃତିକ ଆନ୍ଦୋଳନ ଓ ସେଗୁଡ଼ିକର କ୍ରମସମନ୍‌ୟ, ଓପନିବେଶିକ 
କାଳର ନୂତନ ରୀଜସ୍ଵନୀତି ଫଳରେ ସମତଳ ଅଞ୍ଚଳର ସ୍ଵ-ଖୁଁଟକଟା ଜମିରୁ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ବହୁଳ 
ବିସ୍ଥାପନ ତଥା ଉନବିଂଶ ଶତକର ଆଦିବାସୀ ବିଦ୍ରୋହ- ଏ ସମସ୍ତ ପ୍ରକ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ଏ ଅଞ୍ଚଳର 
ଲୋକସାହିତ୍ୟ ସୁପ୍ରତୁଳଭାବରେ ବହନ କରିଆସିଛି । ସେ ସାଖ୍ୟ ଦେଇଛି ବ୍ଯବସ୍ଥିତ 
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ରାଜ୍ୟବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଧର୍ମନାମରେ, ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରକ୍ଷେପଣ ମାଧମରେ ଲୋକର ମାନସିକ ଓ ଆର୍ଥିକ 
ଉପନିବେଶିକରଣର ପ୍ରକ୍ରିୟା । ଏସବୁର ସାଖ୍ୟ ରହିଛି ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ, କଳାରେ, ସ୍କାପତ୍ୟରେ, 
ମିଥ୍‌ ଓ ଅଭିଚାରରାଜିରେ, ବୃତକଥା ଓ ରାଜପୁରାଣଗୁଡ଼ିକରେ, ଲୋକୋକ୍ରିମାନଙ୍କରେ | 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟ ଏ ଅଞ୍ଚଳର ସାମାଜିକ-ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଜ୍ରମ ତଥା ଲୋକର 
ଆର୍ଥିକ ଓ ରାଜନୀତିକ ଉପନିବେଶିକରଣର ମୁଖର ଓ ସାଂକେତିକ ସାଖ୍ୟ ବହନ କରି ତାର 
ଏତିହାସିକ ବିକାଶଯତ୍ରା ଅକ୍ଷର୍ଣ 'ରଖଛି । ଏ ପୁସ୍ତକରେ ଏହି ଏତିହାସିକ ଯାତ୍ରାର ଏକ ସ୍ଵରୁପ 
ଉନ୍ମୋଚନ ସକାଶେ ପ୍ରୟାସ କରାଯାଇଛି । 

ପୁସ୍ତକଟିକୁ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା, ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟ, ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ 
ବିକାଶଧାରା ଓ ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ଏହାର ଉତ୍ତରଣ, ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ସାମାଜିକ 
ଜୀବନଚିତ୍ର, ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟର ସାହିତ୍ୟିକ ଦିଗ, ତଥା ଉପସଂହାର ଆଦି 
ଅଧ୍ଯାୟଗୁଡ଼ିକରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇଛି ! 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା' ଅଧାୟରେ - ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଭୌଗୋଳିକ ଅବସ୍ପିତି, ଲୋକ (ଜାତି, 
ଜନଜାତି) , ପ୍ରଥା-ପରମ୍ପରା, ଇତିହାସ, ଧର୍ମଧାରା, ରାଜନୀତିକ ଓ ଆର୍ଥିକ ଜୀବନଧାରା (ସାମନ୍ତୀ 
ଅର୍ଥନୀତି, ସାମନ୍ତୀ ସୋପାନ, ସାମନ୍ତୀ ସମ୍ବନ୍ଧ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ଆର୍ଥିକ ଜୀବନ, ଞଓପନିବେଶିକ 
ଅର୍ଥନୀତି ଓ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ବିସ୍ଥାପନ, ଆଦିବାସୀ ବିଦ୍ରୋହ ଇତ୍ୟାଦି) ତଥା ଭାଷା ବିଷୟକ ବିଶେଷ 
ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି । 

ଦ୍ଵିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟ ' ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟ”ରେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକଗୀତ, 
ଲୋକଗଦ୍ୟ ଅଖ୍ୟାନ ( ମିଥ୍‌, କିମ୍ବଦନ୍ତୀ, କଥାନି), ଲୋକୋକ୍ତି (ଛଟା/ଦାଏକା / ଢଗ ଓ ବଖାନି ବା 
ଧନ୍ଦା) ତଥା ଲୋକୋସ୍ସବମୂଳକ ସାହିତ୍ୟ ( ଡାଲଖାଇ, ଦଶ୍ଡ ଓ କରମା) ବିଷୟରେ ସବିଶେଷ ଓ 
ସପ୍ରସଙ୍ଗ ବିବରଣୀ ଦିଆଯାଇଛି । ଲୋକସାହିତ୍ୟର ତ୍ତ୍ଵାନୁକୂଳରେ ଏବଂ ସାମାଜିକ-ସାଂସ୍କୃତିକ- 
ଏତିହାସିକ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଅନୁସାରେ ଆବଶ୍ୟକସ୍ସ୍ରଳେ ବିଶ୍ଲେଷଣ ମଧ୍ଯ କରାଯାଇଛି । 

ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟ ' ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା ଓ ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ଏହାର 
ଉତ୍ତରଣ”ରେ ଏତିହାସିକ କାଳରୁ ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାର ଜନଜାତୀୟ-ତନ୍ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନଧାରା ସହ 
ଆର୍ଯ୍ୟ ଓ ବ୍ରାହ୍ମାଣ୍ୟଧର୍ମର ସହାବସ୍ରାନ, ସଂଘର୍ଷ ତଥା ଉଭୟଙ୍କ ସାମାଜିକ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନଧାରାର 
କ୍ରମସମନ୍ୟର ପ୍ରକ୍ରିୟା ଉପରେ ଆଲୋକପାତ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ଏହାର 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିର ଅନ୍ଵେଷଣ ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରାଯାଇଛି | ଏହି ଅଧ୍ୟାୟ ଆଦିମଜୀବନାନ୍୍‌େଷଣର ଅବଶେଷ 
ଓ ଜନଚ୍ଚାତୀୟ ମିଥ, ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମୀକରଣର ଏତିହାସିକ ଦିଗ, ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର 
ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମୀକରଣର ଚିତ୍ର, ଉପନିବେଶିକରଣ ଓ ପ୍ରତିଗାମୀ ମିଥ, 
ଉପନିବେଶିକରଣର ନବରୂପ ଓ ନବଶିଛ୍ଥାୟନ ଇତ୍ୟାଦି ଉପବିଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇଛି । ରାଜ୍ୟର 
ଉପ୍ପରି ପରବର୍ଭୀ କାଳରୁ ଏଯାବତ୍‌ ଏ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ସଂସ୍କୃତି, ରାଜନୀତି ଓ ଅର୍ଥନାତିଗତ କୌଶଳ 
ମାଧ୍ଯମରେ ଜନତାର ଅଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ଉପନିବେଶିକରଣ ଧାରାଜୁ ଉଚ୍ଚାଗର କରିବାର ପ୍ରୟାସ କରାଯାଇଛି 
ଲୋକସାହିତ୍ୟର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଜରିଆରେ ! 
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ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟ “ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ସାମାଜିକ ଜୀବନଟିତ୍ର ରେ ଲୋକର 
ପ୍ରେମ, ପରିବାର, କର୍ମ, ଯାଦୂ, ଧର୍ମ, ବିଜ୍ଞାନ ନୈତିକତା ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ଚିତ୍ର ସହ ନାରୀର 
ସାମାଢିକସ୍ପିତି ବିଷୟରେ ସାମାଜତାର୍ବିକ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି। ଲୋକ ବିଶ୍ଵାସ ଓ 
ଜୀବନଶୈଳୀରେ ତାର ଏତିହାସିକ ଉତ୍ତରଣ ବିଷୟରେ ଆଲୋକପାତର ପ୍ରୟାସ କରାଯାଇଛି | 

ସମଗ୍ର ପୁସ୍ତକଟିରେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଦୁଇହଜାର ବର୍ଷର ଜୀବନଯାତ୍ରା ଓ ତହିଁରେ 
ଲୋକସାହିତ୍ୟ -ସଂସ୍କୃତିର ସାଖ୍ୟ ଓ ସହଯାତ୍ରାର ସ୍ଵରୂପ ହିଁ ରହିଛି । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାମାଜିକ- 
ସାଂସ୍କୃତିକ-ଆର୍ଥନୀତିକ-ରାଜ୍ନୀତିକ ଜୀବନଯାତ୍ରାର ଗତିଶୀଳତା ଓ ପରିବର୍ଭନରାଜି, ବିବିଧ ଢାତି- 
ଜନଜାତି ତଥା ତନ୍ତ୍ର ଓ ଧର୍ମ ସଂପ୍ରଦାୟଗୁଡ଼ିକର ପାରସ୍ପରିକ ପ୍ରତିସ୍ପର୍ବା ଓ ସମନ୍‌ୟ ବିଷୟକ ଏକ 
ଧାରଣା ଏ ପୁସ୍ତକ ଦେଇପାରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇପାରିବ, ଏହି ଆଶା ରହିଛି | 

ଏହି ପୁସ୍ତକ ପ୍ରକାଶନର ଦାୟିତ୍ଵ ବହନ କରିଥିବାରୁ ଅଗ୍ରଦୂତଙ୍କ ପାଖରେ ବିଶେଷ କୃତଜ୍ଞତା 
ଜ୍ଞାପନ କରୁଅଛି | 

ସୁଧୀର କୁମାର ସାହୁ 
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କୃତଜ୍ଞତା 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶକ୍ରମ ଉପରେ ଏକ ବିଧ୍ୂବଦ୍ଧ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତିଗତ ଅଧ୍ୟୟନ 
କରିବା ଦିଗରେ ସର୍ବପ୍ରଥମ ପ୍ରେରଣା ଥିଲେ ମୋର ଦୂଇଜଣ ଶିକ୍ଷକ ଡଃ ପ୍ରକାଶ ଚନ୍ଦ୍ର ପଟ୍ଟନାୟକ 
ଓ ଡଃ ସନ୍ତୋଷ କୁମାର ରଥ | ଏହି ନିବନ୍ଧ କାମଟି ହାତକୁ ନେଲାପରେ ଅଧ୍ଯୟନର ପ୍ରତିଟି 
ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ସେମାନଙ୍କ ଉତ୍ସାହପ୍ରଦାନ, ଦିଗ୍ଦର୍ଶନ, ଆବଶ୍ୟକୀୟ ସହଯୋଗ ତଥା ସହାୟତାପ୍ରଦାନ 
ମୋତେ ଏମାନଙ୍କ ନିକଟରେ ଚିରରଣୀ କରି ରଖୁବ । ଅଧ୍ୟାପକ କୃଷ୍ଣଚନ୍ଦ୍ର ପଣ୍ଡା ଏବଂ ଶ୍ରୀ 
ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ ସାହୁ (କବି ଶୈଳଜ ରବି) ଆଦି ଗୁରୁଜନଙ୍କ କ୍ରମାଗତ ବୌଦ୍ଧିକ ତଥା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ସହାୟତା ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କ ପାଖରେ ମଧ୍ଯ ମୁଁ ବିଶେଷଭାବରେ ରଣୀ | 

ଏ ନିବନ୍ଧ ରଚନା ପାଇଁ ଅଧ୍ୟୟନର ବିଭିନ୍ନ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ମୁଁ ଯେଉଁ ଶିକ୍ଷକ ଓ ବନ୍ଧୁମାନଙ୍କ 
ସହାୟତା ଓ ପରାମର୍ଶ ପାଇଛି ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଡଃ ସତ୍ୟନାଥ, ପ୍ରଫେସର ରବୀନ୍ଦ୍ରନ, ଡଃ 
ମାରିଆପ୍ପାନ, ଡଃ ରାଜଗୋପାଲ, ପ୍ରଫେସର ଇନ୍ଦିରା ଗୋସ୍ଵାମୀ, ପ୍ରଫେସର ନିଶିକାନ୍ତ ମିରଜକର, 
ଡଃ ଲଳିତା ମିରଚଜକର, ପ୍ରଫେସର ଜୟନ୍ତୀ ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ଯାୟ, ଡଃ ନନ୍ଦିତା ବସ, ପ୍ରଫେସର ରବି 
ମିଶ୍ର, ପ୍ରଫେସର କୂମୁଦ ରଂଜନ ପାଣିଗ୍ରାହୀ, ଡଃ ନିମାଇଁ ଚରଣ ପଶ୍ଡା, ଡଃ ଅଶୋକ କୂମାର ଦାଶ, 
ଡଃ ଅଶୋକ କୂମାର ବେହୂରିଆ, ଡଃ ଯତୀନ ନାୟକ, ଶ୍ରୀ ଦେବେନ୍ଦ୍ର ଦାଶ ତଥା ସୁବ୍ରତ କୂମାର 
ସାହୁଙ୍କ ନାମ ବିଶେଷ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ | ଏହାବ୍ୟତୀତ କ୍ଷେତ୍ର ଅଧ୍ୟୟନ, କ୍ୟାସେଟ୍‌ ଉତାରିବା ଆଦି 
ବିବିଧ କାର୍ଯ୍ୟରେ ମଧ୍ୟ ମୋତେ ବହୁ ବନ୍ଧୁଙ୍କ ସହାୟତା ମିଳିଛି । ଏହି ବନ୍ଧୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସର୍ବଶ୍ରୀ 
ନବୀନ ବିଶ୍ଵବନ୍ଧୁ ସଂଜୀବ ଶତପଥୀ, ଶୁଶାନ୍ତ ଶତପଥୀ, ଦିଲିପ ପ୍ରଧାନ, ଗିରୀଶ ପଟ୍ଟନାୟକ, 
ବୀଣାପାଣି ଦେବତା, କଳନା ଦାଶ, ପୂର୍ଣିମା ମିଶ୍ର, ସଂଯୁକ୍ତା ପାଣିଗ୍ରାହୀ, ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ମିଶ୍ର, ଗଚେନ୍ଦ୍ର 
ନାୟକ, ସୁକୋମଳଜ ଦାଶ, ସୌରଭ ଖମାରୀ, ସରୋଜ ମହାନ୍ତି, ରାଜେଶ ଜୂମାର ସାହୁ ତଥା 
ପ୍ରଦୀପ ମିଶ୍ରଙ୍କ ନାମ ବିଶେଷ ସ୍ମରଣୀୟ । ସେହିପରି କ୍ଷେତ୍ର ଅଧ୍ୟୟନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ବନ୍ଧୁ ଓ 
ସଂଗଠନମାନଙ୍କ ସହାୟତା ମତେ ରଣୀ କରିଛି ,ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ୟୁ.ଦାନିଏଲ୍‌, ଭବାନୀ, ସତ୍ୟ 
ମୁଣ୍ଡବିନା ତଥା ଥୁଆମୁଲ ରାମପୁରର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବନ୍ଧୁ, ଶ୍ରୀ ମୁନ୍‌ସୀ ଜୁଆଡ଼ି ( ପତେଇପାଲି-ବରଗଡ଼) 
ଓ ନରୋରମ ସାହୁ (ଘୁଷୁରାମୁଣ୍ଡାଂବଲାର୍ଗର) ରତ୍ୟାଦିଙ୍କ ନାମ ପ୍ରଣିଧାନ ଯୋଗ୍ୟ । 

ଅଧ୍ୟୟନ ସମୟରେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଆନୁସଙ୍ଗକ ସହାୟତା ନିମନ୍ତେ କବି ଶ୍ରୀ ଭାଗିରଥୀ ମିଶ୍ର, 
ଦିନେଶ କୁମାର (କିନୃ), ନରେନ୍ଦ୍ର କୁମାର ସାହା, ସନ୍ତୋଷ, ବିକାଶ, ରୁବି, ଲକ୍ଷ୍ମୀଃ ସୋନୁ 
ଇତ୍ୟାଦିଙ୍କ ନାମ ସ୍ମରଣୀୟ ହୋଇ ରହିବ । ଏ ପୁସ୍ତକ ରଚନା ଓ ଅର୍ଥପ୍ରର ଅଧ୍ୟୟନ ସକାଶେ 
ମୋର ପିତା, ମାତା, ଭାଇ, ଭଉଣୀ, ପନ ଇତିଶ୍ରୀ, ପରିବାରର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସଦସ୍ୟ ତଥା ବନ୍ଧୁ ପ୍ରଜ୍ଞା 
ପଣ୍ଡାଙ୍କ ପ୍ରେରଣା ଓ ଉତ୍ସାହ ମୋତେ ରଣୀ କରିଛି | 

ଜୀବନଯାତ୍ରାରେ ଏକ ଉଦ୍ଦୀପ୍ର ଅଭିଯାତ୍ରୀ ଭାବରେ ଅକ୍ଲାନ୍ତ ଭାବରେ ଆଗେଇଯିବାର 
ପ୍ରେରଣା ପାଇଛି କବି ତଥା ମୋର ଶିକ୍ଷକ ଶ୍ରୀ ଦେବାଦାସ ମିଶ୍ରଙ୍କ ପାଖରୁ । ମୋର ପ୍ରଥମ ପୁସ୍ତକ 
ପ୍ରକାଶନର ଶୁଭ ଅବସରରେ ପ୍ରାତଃ ସ୍ମରଣୀୟ ଏହି ଗୁରୁଦେବଙ୍କ ନିକଟରେ ମୋର ଭକ୍ତି ଅର୍ଘ୍ୟ 
ଅର୍ପଣ କରୁଛି । 

ସୁଧୀର କୁମାର ସାହୁ 
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ସୂଚୀପତ୍ର 


ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟ : ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା 

(ଭୌଗୋଳିକ ଅବସ୍ଥିତି, ଲୋକ, ପ୍ରଥା ଓ ପରମ୍ପରା, ଇତିହାସ, ଧର୍ମଧାରା, ରାଜନୀତିକ 
ଅର୍ଥନୀତି ଓ ଆର୍ଥିକ ଜୀବନଧାରା , ସାମନ୍ତୀ ଅର୍ଥନୀତି, ସାମନ୍ତୀ ସୋପାନ, ସାମନ୍ତୀ 
ସମ୍ବନ୍ଧ, ଆଦିବାସୀଙ୍କ ଆର୍ଥିକ ଜୀବନ, ଓପନିବେଶିକ ଅର୍ଥନୀତି, ଆଦିବାସୀ ବିସ୍ଥାପନ, 
ଆଦିବାସୀ ବିଦ୍ରୋହ ଓ ଭାଷା) 


ଦ୍ଵିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟ : ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟ 

(ଲୋକଗୀତ : ସଂରଚନା, ପରିବେଷଣ, ପ୍ରବାହ, ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକଗୀତ 
ଲୋକଗଦ୍ୟ ଆଖ୍ୟାନ : ଉସ ଅନେ୍୍‌ଷଣ, ଅଧ୍ୟୟନ ସଂପର୍କୀୟ ମତବାଦ, ଲୋକଗଦ୍ୟ 
ଆଖ୍ୟାନର ବିଭାବ : କଥାନି, ମିଥ୍‌-କିମ୍ଭଦନ୍ତୀ, ଉଷା, ବୃତ ଓ ଜତିଆ କଥା, ପଶ୍ଚିମ 
ଓଡ଼ିଶାର କଥାନି ପରିଚୟ, ଲୋକୋକ୍ତି : ତଗ /ଛଟା /ଦାଏକା, ବଖାନି ବା ଧନ୍ଦା, 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକୋସ୍ସବମୂଳକ ସାହିତ୍ୟ : ଡାଲଖାଇ, ଡିଡ଼ ବା ଦଣ୍ଡଯତ୍ରା, 
କରମା) 

ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟ : ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 

ଓ ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ଏହାର ଉତ୍ତରଣ 

( ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା, ଆଦିମ ଜୀବନାନ୍୍‌ଷଣର ଅବଶେଷ ଓ 
ଜନଜାତୀୟ ମିଥ୍‌, ସାଂସ୍କୃତିକ ସମୀକରଣ : ଏତିହାସିକ ଦିଗ, ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର 
ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମୀକରଣର ଚିତ୍ର : (କ) ଡାଲଖାଇ (ଖ) ଡଁଡ ବା 
ଦଶ୍ଡଯାତ୍ରା (ଗ) କରମା, ଉପନିବେଶିକରଣ ଓ ପ୍ରତିଗାମୀ ମିଥୃ, ଉପନିବେଶିକରଣର 
ନବରୂପ ଓ ନବଶିଳ୍ପାୟନ) 


ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟ : ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ 

ସାମାଜିକ ଜୀବନ ଧାରା 

ପ୍ରେମ ଓ ପରିବାର, କର୍ମ, ଯାଦୁ, ଧର୍ମ ଓ ବିଜ୍ଞାନ, ନୈତିକତା ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧ, ପଶ୍ଚିମ 
ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ନାରୀ, ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ( ଇତିହାସ ଦୃଷଚି, ସାମନତପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟିଭଂଗୀ 
ପରିବର୍ରିତ ପ୍ରେକ୍ଷାପଟ) 


ଉପସଂହାର 
ସହାୟକ ଗ୍ରଚୃସୂଚୀ 
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ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ଯାୟ 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା 


ସୂଚନା : 
ଏହି ନିବନ୍ଧରେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକତତ୍ତ୍ଵର ଅଧ୍ୟୟନ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକତର୍ତ୍ରର ଏକ ଅଂଶ ବିଶେଷ 
ଭାବରେ ନକରି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାବରେ କରାଯାଇଛି | କାରଣ, ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଭାଷା, ସଂସ୍କୃତି, ଲୋକ 
ବା ଜନ ସଂପଦ, ଇତିହାସ, ଭୂଗୋଳ ଆଦିର ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ୟ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅଧ୍ୟୟନର ମୁଖ୍ୟ ଉପଜୀବ୍ୟ 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ | ଅତୀତରେ ଏହି ଅଂଚଳ କ୍ୃଟିତ କଳିଙ୍ଗ-ଉତ୍କଳ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର 
ଅଂଶ ବିଶେଷ ଭାବରେ ରହିଛି । ଏହାର ଭୌଗୋଳିକ ପୂଶ୍ଠଭୂମି ମଧ୍ଯ କଳିଙ୍ଗ-ଉତ୍କଳ ଅଞ୍ଚଳ ବା 
ଉପକୂଳ ଓଡ଼ିଶାର ଭୌଗୋଳିକ ଅବସ୍ପିତି ଠାରୁ ସଂପୂର୍ଵଭାବରେ ଭିନ୍ନ । ଉଭୟଙ୍କ ଭାଷାରେ ମଧ୍ଯ 
ଭିନ୍ନତା ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ । କୌଣସି ଅଞ୍ଚଳ ତାହାର ଅର୍ଥନୀତି, ଭୂଗୋଳ, ରାଜନୀତି ଓ 
ଇତିହାସ ନିରପେକ୍ଷ ହୋଇନଥବାରୁ ଏବଂ ସଂସ୍କୃତି ଉପରୋକ୍ତ ଚାରୋଟିଯାକ ବିଭାଗ ଆଶ୍ରିତ 
ହୋଇଥିବାରୁ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି ଉପକୂଳ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ହେବା 
ନିତାନ୍ତ ସ୍ଵାଭାବିକ । ପରବରୀ ସମୟରେ ପାରସ୍ପରିକ ଯୋଗାଯୋଗ, ଭିନ୍ନ ରାଜନୀତିକ ପରିସ୍ଥିତି, 
ବ୍ୟବସାୟିକ ସମ୍ପର୍କ ଇତ୍ୟାଦି ମାଧ୍ୟମରେ ଇତିହାସର ଏହି ଦୂଇ ପଡ଼ୋଶୀ ରାଜ୍ଯର ଲୋକେ 
ପରସ୍ପର ନିକଟବର୍ରୀ ହେବା ଏବଂ ତତ୍ଜନିତ ସାଂସ୍କୃତିକ ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ରହିବା ମଧ୍ଯ ସ୍ଵାଭାବିକ । 
ଫଳତଃ କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ଉଭୟଙ୍କର ସାଂସ୍କୃତିକ ମିଳନ ବିନ୍ଦୁ ଓ ପାରସ୍ପରିକ ପ୍ରଭାବ ଦୃଷ୍ଟି 
ଗୋଚର ହୁଏ । 

ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଆଦିବାସୀ ଗୋଷ୍ଠୀର ଲୋକେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିମ ଅଧ୍ବବାସୀ ଥଲ୍ତେ, ମାତ୍ର 
ସମଗ୍ର ଇତିହାସରେ ଏହି ଭୂମିକୁ କ୍ରମାଗତ ଭାବରେ ଆର୍ଯ୍ୟ ଆଗମନ ଲାଗିରହିଥଲା | “ ପଶ୍ଚିମ 
ଓଡ଼ିଶାରେ ଆର୍ଯ୍ୟ ବସିତିର ଦୁଇଟି ସ୍ପଷ୍ଟ ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି । ପ୍ରଥମଟି ହେଲା ମହାନଦୀ କୂଳେ 
କୂଳେ କେନ୍ଦ୍ରାତୀଗ ଦକ୍ଷିଣ-ପୂର୍ବ ଆର୍ଯ୍ୟଗତି | ଅନ୍ୟଟି ମଧ୍ଯଦିଗରୁ ପୂର୍ବ ଉପକୂଳକୁ ଆର୍ଯ୍ୟ ଆଗମନ 
ଓ ପୂର୍ବ ଉପକୂଳରୁ ପଶ୍ଚିମକୁ ବସତି ସଂକ୍ରମଣ |” ଉଭୟ ଯୁକ୍ତିର ଯଥାର୍ଥତା ରହିଛି ଏବଂ ଏ 
ସଂକ୍ରମଣ ଜନିତ ସହାବସ୍ଥାନ ସମୟକ୍ରମେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସଂସ୍କୃତି ତଥା ଲୋକଧାରାକୁ ପ୍ରଭାବିତ 
କରିଛି । 

ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ବିସ୍ତାର ପାଇଁ ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳ ଭୂମିକୁ ଏକ ଓପନିବେଶିକ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ନେଇ ଆସିଥିଲେ | ଚତୁର ଓ ଭୂମିଲୋଭୀ ଆର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ଉତ୍ତର ଭାରତରେ ଏକ ସମ୍ପଦ୍ଧ 
କୃଷି ସଂସ୍କୃତି ରହିଥିଲା ଏବଂ ଭୂମିଲୋଭରେ ସେମାନେ ଦିଗବିଦିଗକୁ ସଞ୍ଚରି ଯାଉଥଲେ । ” ଏହା 
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ବ୍ୟତୀତ ବ୍ୟବସାୟ, ବାଣିଜ୍ୟ ମାଧ୍ୟମରେ ମଧ୍ଯ ଏହି ଅଞ୍ଚଳକୁ ଆର୍ଯ୍ୟଗମନ ହୋଇଥଲା | ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ 
ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳୀାଞ୍ଚଳକୁ ଅଧ୍ୟକାର କଲାପରେ ଏହି ଅଞ୍ଚଳର ମୂଳ ଅଧୁବାସୀ ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟମାନଙ୍କ 
ଉପରେ ଆର୍ଥିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଆଧ୍ୂପତ୍ଯ ବିସ୍ତାର କରିବା ପାଇଁ କ୍ରମାଗତ ଭାବରେ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା 
ଚଳାଇଲେ । ଫଳତଃ ସ୍ଥାନୀୟ ଅଧ୍ବବାସୀଙ୍କ ପ୍ରତିରୋଧର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଲେ ଓ ବହୁ କାଳଧରି 
ଉଭୟଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସାସ୍କୃତିକ ସଂଘର୍ଷ ଜାରି ରହିଥିଲା | ଏହି ସଂର୍ଘଷର ଫଳସ୍ବରୂପ ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ 
ଏକ ଏକକ ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି ମୁଣ୍ଡ ଟେକିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇପାରିନଥୂଲା | କିନ୍ତୁ ଚତୁର ଆର୍ଯ୍ୟଗୋଷ୍ଠୀ 
ଦମନ, ପ୍ରଲୋଭନ, ତୁଷ୍ପିକରଣ ଇତ୍ୟାଦି ମାଧ୍ୟମରେ ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଆର୍ଯ୍ୟାନୁକୂଳରେ ପ୍ରଭାବିତ 
ଓ ଆମ୍ୀକୃତ (appropriate) କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଥଲା | ଏହି ଉଭୟ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଆର୍ଯ୍ୟ 
ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତିର ସମନ୍ଵୟ ସାଧ୍ୂତ ହେଲା ଏବଂ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ବା ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳରେ 
ସମନ୍ଟ୍‌ୟଗତ ଏକ ନୂତନ ଲୋକସଂସ୍କୃତିର ବିନ୍ଯାସ ହୋଇଥିଲା । 

କାଳକ୍ରମେ ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ରାଜନୀତିକ କେନ୍ଦ୍ରଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଲାଭ କରିଥବା ଦକ୍ଷିଣ 
କୋଶଳ ଅନେକ ରାଜନୀତିକ ଉତ୍ଥାନ-ପତନର ସାକ୍ଷ୍ୟଦିଏ | ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଅନେକ ସାମନ୍ତଙ୍କ 
ଉତ୍ଥାନ-ପତନ, ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରଜାତିକ ଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ଯରେ ସଂସ୍କୃତିକ ବିନିମୟ ଓ ସମୀକରଣ, ରାଜନୀତିକ 
ସ୍ଥିତି ଓ ଅର୍ଥନୀତିର ବିଷମ ବଣ୍ଟନଃ ଏ ସମସ୍ତ ମିଳିତ ଭାବରେ ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ ଏକ ନୂତନ 
ସଂସ୍କୃତିର ବିନ୍ୟାସ ପୂର୍ବକ ଲୋକଙ୍କ ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ଉଚ୍ଚନୀଚ ଭେଦ ସୋପାନର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଓ 
ତାହାର ଦୃଢ଼ୀକରଣରେ ବିଶେଷ ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରିଛନ୍ତି | ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକଧାରା, ଉଭୟ 
Artifect & Mentifectରେ ଏ ସମସ୍ତ ବିଷୟ ସାଙ୍କେତିକ ରୂପରେ ବିଦ୍ୟମାନ ରହିଛି | ଏଣୁ 
ଏ ଅଞ୍ଚଳର ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି ଅଧ୍ୟୟନର ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଗୁରୁତ୍ଵ ଉପଲବ୍ଧି କରିହୁଏ । ରତିହାସ, 
ଭୂଗୋଳ, ଭାଷା, ଧର୍ମ, ଅର୍ଥନୀତି ଓ ରାଜନୀତି ଲୋକଙ୍କ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନଧାରାକୁ ବହୁଭାବରେ 
ପ୍ରଭାବିତ କରୁଥିବାରୁ ବା ସଂସ୍କୃତି ଗଠନର ଏକ ଏକ ମୁଖ୍ୟ ବିଭାବ ହୋଇଥିବାରୁ ଲୋକତର୍ 
ଅଧ୍ୟୟନରେ ସେଗୁଡ଼ିକରେ ମିଳିତ ଗୁରୁତ୍ଵ ରହିଛି । 


ଭୌଗୋଳିକ ଅବସ୍ପିତି 
ସାଂପ୍ରତିକ ଓଡ଼ିଶାର ସୁନ୍ଦରଗଡ଼, ଦେବଗଡ଼, ଝାରସୁଗୁଡ଼ା, ସମ୍ବଲପୁର, ବରଗଡ଼, ବଲାଇିର, 
ସୋନପୁର, ବୌଦ, ନୂଆପଡ଼ା ଓ କଳାହାପ୍ତି ଜିଲ୍ଲା ତଥା ଅନୁଗୁଳ ଜିଲ୍ଲାର ଆଠମଲ୍ଲିକ ପ୍ରଖଣ୍ଡ ବା 
ସବଡ଼ିଭିଜନ୍‌କୁ ନେଇ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ଗଠିତ | ପୃଥିବୀ ମାନଚିତ୍ରରେ ଏହି ଭୂଖଣ୍ଡ ୧୯୧.୩ ଓ 
୨ ୨°.୩୨ ପୂର୍ବ ଦାଘିମା ତଥା ୮ ୨°. ୨୦ ଓ ୮୫°. ୨ ୨ ଉତ୍ତର ଅକ୍ଷାଂଶ ମଧ୍ଯରେ ଅବସ୍ଥିତ । 
ଏହାର ଆୟତନ ୫ ୧,୩୦ ୧ ବର୍ଗ କିଲୋମିଟର ଯାହା ଓଡ଼ିଶାର ଆୟଯତନର ( ୧,୫୫, ୭୦୭ 
ବର୍ଗ. କି.ମି.) ପ୍ରାୟ ଏକ ତୃତୀୟାଂଶ । 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଭୌଗୋଳିକ ଅବସ୍ପିତି ଉପକୂଳବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଶା ଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ ଭିନ୍ନ ! ଏହି 
ଅଞ୍ଚଳ ବଣ, ପାହାଡ଼, ମାଳଭୂମିରେ ପରିପୂର୍ଣ । ସ୍ଥାନେ ସ୍ଥାନେ ନଦୀ ଅବବାହିକାର ମାଳଭୂମି ତଥା 
ସମଗ୍ର ଅଞ୍ଚଳ, ଉଚ୍ଟ-ନୀଚ ଭୂମି ସଂଗଠନରେ (Undulating land structure) 
ପରିବ୍ୟାପ୍ତ । ବଲାଙ୍ଗିର ଜିଲ୍ଲାରେ ଅନେକଗୁଡ଼ିଏ ଉଚ୍ଚଚନୀଚ ପାହାଡ଼ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । 


୧୨ ଠ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ତହିଁରୁ କେତେକ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ଗଛଲତା ଶୂନ୍ୟ ବିସ୍ତୃତ ପଥର ଚଟାଣ । ଅପରପକ୍ଷରେ 
କଳାହାଣ୍ଡି, ସୁନ୍ଦରଗଡ଼, ଦେବଗଡ଼ ଓ ନୂଆପଡ଼ା ଜିଲ୍ଲାରେ ଘଞ୍ଚ ଅରଣ୍ୟ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ | 

ସମଗ୍ର ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ କେତେକ ପର୍ବତଶ୍ରେଣୀ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୋଇଥାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଡଙ୍ଗରଲା ପର୍ବତମାଳା ( କଳାହାଖି), କୁଟପାର-ପୁରୁବାଲି ପର୍ବତ ମାଳା ( ନୂଆପଡ଼ା), 
ଗନ୍ଧମାର୍ଦନ ପର୍ବତମାଳା ( ବଲାଟ୍ଗିର-ବରଗଡ଼), ବାରପାହାଡ଼ ପର୍ବତମାଳା (ବରଗଡ଼), ଖଜୁରିଆ 
ପର୍ବତମାଳା, ପ୍ରଧାନପାଟ ଓ ଖଇଦନ୍ତା ପର୍ବତମାଳା ( ସମସ୍ତ ଦେବଗଡ଼), ମାକଡ଼ନଚା, ବଡ଼ମଗଡ଼, 
କୁମ୍ପିତାର, ବେଲ୍ଚାଖ୍ନି, ଖଣ୍ଡାଧାର, ଜଣ୍ଟାମୁଣ୍ଡା ଛେଲିଆଟୋକା ଓ ବଲିଆ ପର୍ବତମାଳା ( ସମସ୍ତ 
ସୁନ୍ଦରଗଡ଼ ଜିଲ୍ଲା) ଇତ୍ୟାଦି ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ । ଏଗୁଡ଼ିକ ବ୍ଯତୀତ ଆହୁରି ଅନେକ ଛୋଟ ଛୋଟ 
ପର୍ବତ ଶ୍ରେଣୀ ମଧ୍ଯ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଅବସ୍ପିତ | 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ପର୍ବତମାଳାଗୁଡ଼ିକରେ ଅନେକ ଉଚ୍ଚ ଶୁଙ୍ଗ ବା ପାହାଡ଼ ଚୂଡ଼ା ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳିଥାଏ । ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବଲାଙ୍ଗିର ଜିଲ୍ଲାର ଗନ୍ଧମାର୍ଦନ (୩୨୯୬ ଫୁଟ), ବୁଢ଼େଲ 
(୨୬୭ ୦ଫୁଟ), ଚାନ୍ଦଲି ( ୨ ୬୩ ୦ଫୁଟ), ଠୂଟା ( ୨୦୫୬ ଫୁଟ), ବେନ୍ଦର 
( ୧୯ ୨ ଠଫୁଟ) ,ମଠଖାଇ ( ୨ ୫ ୯ ୧ଫୁଟ) ।" ବରଗଡ଼ ଜିଲ୍ଲାର ଢ଼େବ୍ରିଗଡ଼ ( ୨ ୨୬୭ଫୁଟ), 
ନରସିଂହନାଥ ( ୩୨୩୪ଫୁଟ) ।"” ସୁନ୍ଦରଗଡ଼ ଜିଲ୍ଲାର ମାକଡ଼ନଚା (୩୬୬୪ଫୁଟା 
୧୧ ୧ ୭ମିଟର୍‌), ବଡ଼ମଗଡ଼ (୩୫ ୨ ୫ଫୁଟ/ ୧ ୦୭ ୪ମିଟର), କୁମ୍ପିତାର (୩୪୯ ୫ଫୁଟା 
୧୧ ୦ ୬୫ ମିଟର), ବାଇଚାଖ୍ନି ( ୨୯ ୬୪ଫୁଟ/ ୯ ୦୩ ମିଟର), ଖଣ୍ଡାଧାର (୩୦ ୦ ୦ଫୁଟ/ 
୯ ୧ ୪ ମିଟର), ଛେଲିଆଟୋକା (୩୩ ୧୩ ଫୁଟ/ ୧ ୦ ୧ ୫ ମିଟର), ବଲିଆ, (୩୩ ୧୩ ଫୁଟା 
୧ ୦ ୧ ଠ୦ମିଟର), କରଜପାନି ( ୨ ୪୮୩ ଫୁଟ/ ୨ ୫ ୨ ମିଟର), ରେଙ୍ଗାଲବେଡ଼ା ( ୨୧୬୯ 
ଫୁଟା ୬୬ ୪ମିଟର), ଭୋଗ୍ବିନ୍ଦା ( ୨ ୬ ୨ ୦ଫୁଟ/ ୮ ୦୮ ମିଟର), ରାଇପିରି ( ୨୬ ୨ ୦ଫୁଟା 
୭୯ ୯ମିଟର) ଏବଂ କକଣ୍ଟାମୁଣ୍ଡା ( ୨୫ ୧ ୪ଫୁଟା ୭ ୬ ୯ ମି.)* ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାକୃତିକ ଓ ଆର୍ଥନୀତିକ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । ଏହା ବ୍ଯତୀତ ଅବିଭକ୍ତ କଳାହାଶ୍ରି ଜିଲ୍ଲାର କଲ୍‌ରାପାଟ, ଥୁଆମୁଲ- 
ରାମପୁର ଏବଂ ବାଫଲିମାଲି ପର୍ବତ ଶୂଙ୍ଗରାଜିର ମଧ୍ଯ ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ଵ ରହିଛି । 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଅଧ୍ବକାଂଶ ଅଞ୍ଚଳ ଘଞ୍ଚ ଜଙ୍ଗଲରେ ପରିପୂର୍ଣ ଏବଂ ପାହାଡ଼ୀ ଉପତ୍ୟକାସବୁ 
ବାରମାସୀ ଝରଣା ଦ୍ଵାରା ପ୍ଲବିତ ହୋଇ ଉର୍ବର | ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଡଙ୍ଗରଲା ପର୍ବତ ଶ୍ରେଣୀରେ 
(ସମୁଦ୍ର ପତ୍ତନଠାରୁ ପ୍ରାୟ ୮ ୫ ୦ ରୁ ୯୭ ୫ ମିଟର) ଅନେକ ସୁନ୍ଦର ଉପତ୍ୟକା ରହିଛି । ଏହା 
ବ୍ୟତୀତ କର୍ଲାପାଟ, ଥୁଆମୁଲ-ରାମପୁର ଓ ବାଫ ଲିମାଲି ପର୍ବତଗୁଡ଼ିକରେ ସମୁଦ୍ର ପତ୍ତନଠାରୁ ପ୍ରାୟ 
୧ ୨ ୨୦ ମିଟର ବା ତଦୁର୍ଵ ଉଚ୍ଚତାରେ ଅନେକ ଉପତ୍ୟକା ରହିଛି । ନୂଆପଡ଼ା ଜିଲ୍ଲାରେ ସୁନାବେଡ଼ା 
ବା ଗରରାଗଡ଼ ନାମକ ଏକ ପାର୍ବତ୍ୟ ଉପତ୍ୟକା ରହିଛି ଯାହାର ଉଚ୍ଚତା ସମୁଦ୍ର ପର୍ନଠାରୁ ୬୧ ୦ 
ରୁ ୯ ୧୪ ମିଟର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ | ଏହି ଉପତ୍ୟକାର ଆୟତନ ପ୍ରାୟ ୭୮୦ ରୁ ୧୦୩୫ ବର୍ଗ. କି.ମି. 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିସ୍ତୃତ ଏବଂ ଏହା ବିଭିନ୍ନ ପାହାଡ଼ଚୂଡ଼ାତଳେ ସମତଳ ଦଭୂୁମିଠାରୁ ବିଛିନ୍ନ ହୋଇ ଉପରୋକ୍ତ 
ବିବିଧ ଉଚ୍ଚତାରେ ବିସ୍ତାରିତ ହୋଇଛି । ସୁନ୍ଦର ଓ ଉଦନ୍ତି ନଦୀଦୃୟର ଉତପ୍ପରିସ୍ଥଳ ଏହି ଉପତ୍ୟକାରେ 
ରହିଛି । ବଲାଙ୍ଗିର ଜିଲ୍ଲାରେ ଥିବା ଗନ୍ଧମାର୍ଦନ ଉପତ୍ଯକା ପ୍ରାୟ ୩୦୦୦ ଫୁଟ ଉପରେ 
ଦଶମାଇଲ ଯାଏ ବ୍ୟାପ୍ତ । ଜିଲ୍ଲାନୁସାରେ ସୁନ୍ଦରଗଡ଼ ଜିଲ୍ଲାର ଶତକଡ଼ା ସତୁରୀ ଭାଗ ଜଙ୍ଗଲରେ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ଘି ୧୩ 
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ପରିପୂର୍ଣ । ଯେତେବେଳେ ଅବିଭକ୍ତ ବଲାଙ୍ଗିର ଜିଲ୍ଲାର କେବଳ ଶତକଡ଼ା ୨୦.୮ ଭାଗ ଅଞ୍ଚଳ 
ଜଙ୍ଗଲଦ୍ବାରା ଅଧ୍ବକୃତ | ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ବଣ, ଜଙ୍ଗଲ, ପାହାଡ଼,ପର୍ବତ ସେଠିକାର ଲୋକଜୀବନର 
ଏକ ଅବିଭକ୍ତ ଅଙ୍ଗ ଏବଂ ଲୋକଙ୍କ ଆର୍ଥକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନରେ ଏଗୁଡ଼ିକର ବହୁଳ ଅବଦାନ 
ରହିଛି । 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସ୍ଥାନେ ସ୍ଥାନେ ସମତଳ ଭୂମି ରହିଛି । ଯଦିଓ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ 
ସମତଳ ଭୂମି କୁହାଯାଇନପାରେ କାରଣ ଏଠିକାର ଭୂମି ସଙ୍ଗଠନ ଢେଉଢେଉକା ଓ ଗଡ଼ାଣିଆଁ | 
ଉତ୍ତରରେ ବାରପାହାଡ଼ ପର୍ବତମାଳାରୁ ପୂର୍ବରେ ମହାନଦୀ ଅବବାହିକା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିସ୍ତୃତ ବରଗଡ଼ 
ସମତଳ ଭୂମି ( ଗଡ଼ାଣିଆ ସମତଳ ଭୂମି) ଆର୍ଥକ ଦୃଷିରୁ ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମି ସଙ୍ଗଠନ | ଏହା 
ସମୁଦ୍ର ପତ୍ତନଠାରୁ ୧ ୪୬ ମିଟର ରୁ ୨ ୨୮.୬୦ ମିଟର ଉଚ୍ଚତା ମଧ୍ଯରେ ଅବସ୍ଥିତ ଏବଂ ହୀରାକୁଦ 
ନଦୀବନ୍ଧ ଦ୍ଵାରା ପ୍ଲାବିତ ଏକ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଉର୍ବର ଓ ଫଳପ୍ରସୂ ଭୂମି ¦ ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ ନଦୀ 
ଅବବାହିକାର ଉର୍ବର ସମତଳ ଭୂମି ରହିଛି । ମହାନଦୀ ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣୀ ନଦୀ ତଥା ସେମାନଙ୍କର 
ଉପନଦୀମାନଙ୍କ ବିସ୍ତୃତ ଓ ଗୁରୁତୃପୂର୍ଣ ଅବବାହିକା ସବୁ ରହିଛି । ସେହିପରି ହାତୀ, ଢୋଙ୍କ, 
ସୁନ୍ଦର, ଉଦନ୍ତୀ, ଇନ୍ଦ୍ରାବତୀ ( ଅଭିଭକ୍ତ କଳାହାଖ୍ଚି ଜିଲ୍ଲା), ଅଙ୍ଗ, ସୁକତେଲ, ତେଲ, ସାଲେସିଂ, 
ସୁନଗଡ଼, ଲାଂଥ (ଅବିଭକ୍ତ ବଲାଙ୍ଗିର ଜିଲ୍ଲା), ଜୀରା, ଇବ୍‌, ଗୋହିରା ଇତ୍ଯାଦି ( ଅବିଭକ୍ତ 
ସମ୍ବଲପୁର ଜିଲ୍ଲା), ଶଂଖ, କୋଏଲ, ଇବ୍‌, ଇଛା, ସାପଇ, ବୋର, କାସି, ବାଡ଼, ସାନବଶ୍ଡା, 
ଚଣ୍ଡା, ଖୋରୁଙ୍ଗ (ଅଭିଭକ୍ତ ସୁନ୍ଦରଗଡ଼ ଜିଲ୍ଲା) ଇତ୍ଯାଦି ନଦୀ ଓ ସେଗୁଡ଼ିକର ଅବବାହିକାସ୍କୁ 
ଉର୍ବରଭୂମି ଉଭୟ ଆର୍ଥକ ଓ ସଂସ୍କୃତିକ ଗୁରୁତ୍ଵ ବହନ କରନ୍ତି ! ମହାନଦୀ ବ୍ୟତିରେକ ପଶ୍ଚିମ 
ଓଡ଼ିଶାର ସମସ୍ତ ନଦୀ ଗ୍ରୀଷ୍ମକାଳରେ ସରୁଧାର ମାତ୍ର ବହନ କରନ୍ତି | ଯାହାଫଳରେ ଏହି ନଦୀଗୁଡ଼ିକର 
ଶଯ୍ୟାବାଲିରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଗ୍ରୀଷ୍ମକାଳୀନ ଫଳ ଓ ପନିପରିବା ଉତ୍ପାଦିତ ହୋଇଥାଏ । ଏସବୁ 
ବ୍ୟତୀତ ବଣ ଜଟ୍ଗଲ ଓ ପାହାଡର ଶୃଙ୍ଗପୂର୍ଣ୍ଣ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଅନେକ ବାରମାସୀ ଜଳପ୍ରପାତ 
ଦେଖାଯାଏ । 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ 


ପୂର୍ବରୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଆର୍ଯ୍ୟ ଓ ଆଦିବାସୀଙ୍କର ସଂଘର୍ଷ, ସହାବସ୍ଥାନ ଓ ତଦ୍‌ଜନିତ ସମନ୍ଟୟରେ 
ହିଁ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସଂସ୍କୃତି ଗଠିତ ହୋଇଛି । ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଆର୍ଯ୍ୟକାତି ତଥା ବିବିଧ (ଅତି 
ପ୍ରାଚୀନ, ଅଷ୍ଟିକ, ଦ୍ରାବିଡ଼ ଓ ଭାରତୀୟ ଆର୍ଯ୍ୟଗୋଷ୍ଠୀ ସଂଭୂତ) ପ୍ରଜାତିକ ଗୋଷ୍ଠୀମାନଙ୍କର ସହାବସ୍ଥାନ 
ଏଇଠି ରହିଛି । ପୁଣି ବିବିଧ ଧର୍ମ ଓ ଧର୍ମଧାରାରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିବା ଲୋକେ ମଧ୍ଯ ଏଇଠି 
ପାରସ୍ପରିକ ସହଯୋଗରେ ସହାବସ୍ଥାନ କରନ୍ତି । ଏସବୁ ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପାରସ୍ପରିକ ସାହାଯ୍ୟ, 
ସହଯୋଗ, ସହନଶୀଳତା, ଭ୍ରାତୃଭାବ ସତ୍ତ୍ଵେ ବିବିଧତା ଓ ଉଚ୍ଚନୀଚ ଭେଦ (hierarchy) 
ରହିଛି । ଏଠାକାର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାତିକ ଗୋଷ୍ଠୀର ସଂସ୍କୃତିରେ ରହିଛି ବିବିଧତା ଓ ବହୁଳତା । 
ବୃହତ୍ତର ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏକକ ସଂସ୍କୃତି ଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଥବା ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି 
ବାସ୍ତବରେ ବିବିଧ ପ୍ରଜାତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ସମନ୍ବିତ ରୂପ । 


୧୪ ଠ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ଧର୍ମ : 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ବିବିଧ ଧର୍ମଧାରାର ଆର୍ଯ୍ୟଜାତି ସମୂହ ଓ ଅନେକ ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟର 
ଲୋକେ ବସବାସ କରନ୍ତି | ଧର୍ମମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ଏ ଅଞ୍ଚଳର ବୃହତ୍ତମ ଧର୍ମ । ଉତୟ 
ଆର୍ଯ୍ୟ ଓ ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟ ଏ ଧର୍ମରେ ଅଙ୍ଗୀଭୂତ ! ତେବେ ଆର୍ଯ୍ୟଜାତିଙ୍କ ସହ ସହାବସ୍ଥାନରେ 
ନ ରହି ବଣ ଜଙ୍ଗଲରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରଭାବରେ ରହୁଥିବା ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟ ( ଯଥା ଭୁଂଜିଆ, କୁଟିଆ 
କନ୍ଧ ଇତ୍ୟାଦି) କୌଣସି ଧର୍ମ ସମ୍ପଦାୟରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ନ ହୋଇ ଆପଣାର ଭିନ୍ନ ସଂସ୍କୃତିକୁ ବଜାୟ 
ରଖୁଛନ୍ତି । ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ବ୍ୟତୀତ ବୌଦ୍ଧ, ଜୈନ, ମହିମା, ମୁସଲମାନ୍‌ ଓ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ ଇତ୍ୟାଦି ଧର୍ମ 
ସଂପ୍ରଦାୟର ଲୋକେ ମଧ୍ଯ ଏଠାରେ ବସବାସ କରନ୍ତି । ଏଠାକାର ଅଧୁକାଂଶ ମୁସଇମାନ୍‌ ଓ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ୍‌ ଲୋକ ଧର୍ମାନ୍ତରଣ ଦ୍ଵାରା ଏସବୁ ଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ମୁସଲମାନ୍‌ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଅଧୁକାଂଶ ହିନ୍ଦୁ ଦଳିତ ଜାତିର ଲୋକଙ୍କ ଧର୍ମାନ୍ତରଣ ହୋଇଥିବା ବେଳେ ଉଭୟ ଆଦିବାସୀ ଓ 
ଦଳିତଜ୍ଜାତିର ଲୋକେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଆଦିବାସୀଙ୍କ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ୍‌ ଧର୍ମଗ୍ରହଣ ସୁନ୍ଦରଗଡ଼ 
ଜିଲ୍ଲାରେ ସର୍ବାଧ୍ୂବକ । ବିଭିନ୍ନ ମିଶନାରୀ ସଂଗଠନଙ୍କ ପ୍ରଯତ୍ନରେ ଏଠାରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ ଧର୍ମର ପ୍ରସାର 
ହୋଇଛି । ୧୮୭୦ ମସିହାରୁ ଏଠାରେ ଲୁଥେରାନ ମିଶନ କାମ ଆରମ୍ଭ କରିଥିବା ବେଳେ, 
୧୮୯୯ ମସିହାରୁ ଜର୍ମାନ ଏଭାନଜେଲିକାଲ ମିଶନର ଏକ ଶାଖା ଏଠାରେ କାର୍ଯ୍ୟରତ । 
ସେହିପରି ରାଞ୍ଚିର କ୍ଯାଥେଲିକ୍‌ ଜେସୁଇଟ୍‌ ମିଶନ ଓରାଓଙ୍କ ଧର୍ମ ପରିବର୍ରନରେ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା 
ଗ୍ରହଣ କରିଛି ।” ତେବେ ଏହି ଧର୍ମାନ୍ତରୀତ ଆଦିବାସୀଗଣ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମର ଉତ୍ସବ ପାଳନ କରିବା 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଆପଣାର ପ୍ରଜାତିକ ପ୍ରଥା, ପରମ୍ପରା ଓ ଉତ୍ସବରାଜିର ଅନୁପାଳନ କରିଥାନ୍ତି | ସୁଦୂର 
ଇତିହାସରୁ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଧର୍ମଗ୍ରହଣ କରିନଥିବା ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟସବୁ ଆପଣାର ପ୍ରଥା, 
ପରମ୍ପରା ଓ ଉତ୍ସବରାଜିର ପାଳନ କରି ଆସୁଛନ୍ତି । ତେବେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ଲୋକଙ୍କ ସହ ସହାବସ୍ଥାନ 
ଓ ନିକଟତା ଫଳରେ ଉଭୟ ଆଦିବାସୀ ଓ ହିନ୍ଦୁ ପରସ୍ରକୂ ଆପଣାର ସଂସ୍କୃତି ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ କରି 
ଆସିଛନ୍ତି ଏବଂ ଏହି କ୍ରମରେ ଲୋକଚାର ସଂସ୍କୃତିର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହୋଇଛି । ଉଭୟ ହିନ୍ଦୁ ଓ 
ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତିର ସମନ୍‌ୟରେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ସଂସ୍କୃତିର ମୂଳଦୂଆ ପଡ଼ିଛି ! 


ଜାତି: 

ହିନ୍ଦୁବହୁଳ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଜାତିପ୍ରଥା ଏଯାବତ୍‌ ସୁଦୃଢ଼ ରହିଛି | ଜାତିପ୍ରଥା ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ 
ସାମାଵିକ-ଆର୍ଥନୀତିକ ଜୀବନର ପ୍ରତୀକ ଭାବରେ ପରିଚିତ ଓ ସୁଭାଷିତ (Euphemised) | 
ତେବେ ସୁଦୂର ଅତୀତରୁ ଏହି ଜାତିପ୍ରଥା ଶାସକ ଶ୍ରେଣୀ ସପକ୍ଷରେ ସାମନ୍ତବାଦୀ ରାଜନୀତିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସୁଦୃଢ଼ କରିବାରେ ଏକ ମୁଖ୍ୟ ଆୟୁଧରୂପେ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇ ଆସୁଛି । ଜାତିପ୍ରଥାରେ 
ଉଚ୍ଚନୀଚ (hierarchy) ତଥା ଶୁବଧ-ଦୂଷିତ (Purity and pollution)ର ଭେଦ ରହିଛି । ହିନ୍ଦୁ 
ଜାତିବ୍ୟବସ୍ଥା ହେଉଛି ପ୍ରାଚୀନ ଆର୍ଯ୍ୟ ସଭ୍ୟତାର ବର୍ଣ୍ଣବ୍ୟବସ୍ଥାର ଏକ ଜଟିଲ ଉତ୍ତରଣ | ବ୍ରାହ୍ମଣ, 
କ୍ଷତ୍ରୀୟ, ବୈଶ୍ୟ ଓ ଶୂଦ୍ର ଏହି ଚାରିବର୍ଶରୁ ବିବିଧ ଜାତିର ଉତ୍ପଭି ହୋଇଛି ! ମାତ୍ର ଉଚ୍ଚନୀଟ ଭେଦ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଜାତିବ୍ୟବସ୍ଥା ବର୍ଣ୍ଣବ୍ୟବସ୍ଥା ଠାରୁ ଅଧ୍ୟକ ଜଟିଳ ଓ ସୁସଂଗଠିତ ! ବିବିଧଜାତିର ଉଚ୍ଚତାର 
ସୋପାନ ସାମନ୍ତବାଦୀ ରାଜଚନ୍ତ୍ରଦ୍ଵାରା ନିୟନ୍ତିତ ହୋଇ ଆସୁଥିବାରୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ମଧ୍ଯବର୍ଗୀୟ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ଘି ୧୫ 
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ଜାତିମାନଙ୍କ ଉଚ୍ଚନୀଚ ସୋପାନରେ ବିବିଧତା ରହିଛି । ବର୍ଶ୍ବ୍ୟବସ୍ଥା ବାହାରେ ଅବର୍ଣ୍ଣଙ୍କ ଜାତିବର୍ଗ 
ସୋପାନ ନିରୂପିତ ହୋଇଛି । ଅବର୍୍ଣମାନେ ଦଳିତଜାତିର ଲୋକ ଏବଂ ନିକଟ ଅତୀତ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଏମାନଙ୍କୁ ଅସ୍ମଶ୍ୟଭାବରେ ଚିହ୍ନିତ କରାଯାଉଥିଲା । ଏମାନଙ୍କର ସାମାଜିକ-ଆର୍ଥନୀତିକ ଜୀବନ 
ନିମ୍ପମାନର ଓ ଇତିହାସର ସମଗ୍ର ସମୟରେ ଏମାନେ ସବୁଠାରୁ ଅଧକ ଶୋଷିତ ଓ ନିର୍ଯ୍ୟାତିତ । 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଜାତିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବିବିଧ ଉପଜାତି ବା ଗୋଷ୍ଠୀ ରହିଛନ୍ତି । 
ଆଚାର, ଅଭିଚାର, ଖାଦ୍ୟ ଓ ମୂଳସ୍ଥାନ ଅନୁସାରେ ଏ ବିଭାଜନ କରାଯାଇଛି । ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ 
ଏଠାରେ ଓଡ଼ିଆ, ଝାଡ଼ୁଆ, ହନୁଆ, ସରୁଆ, ରଘୁନାଥିଆ ଇତ୍ୟାଦି ଉପଗୋଷ୍ଠୀରେ ବିଭକ୍ତ । ଉଚ୍ଚନୀଚ 
ଭେଦ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଓଡ଼ିଆ ଓ ଝାଡ଼ୁଆ ଆପଣାର ଶ୍ରେଷ୍ଠତଵ ଦାବୀ କରୁଥୁବାବେଳେ ବାକି ତିନି ଗୋଷ୍ଠୀର 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ଏମାନଙ୍କଠାରୁ ନିମ୍ବ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପ୍ରାପ୍ତ । ଗଉଡ଼ମାନେ ମଗଧ, ନନ୍ଦ, ଲରିଆ ଓ ଝରିଆ 
ଇତ୍ୟାଦି ଉପଗୋଷ୍ଠୀରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇଥିବାବେଳେ ଧୋବା ଓଡ଼ିଆ ଓ ତେଲେଗୁ ତଥା ଭଣ୍ଡାରୀ 
ଓଡ଼ିଆ, ଝାଡ଼ୁଆ ଓ ତେଲେଗୁ ଉପଗୋଷ୍ଠୀରେ ବିଭକ୍ତ | କୋଷ୍ଠାମାନେ ଓଡ଼ିଆ ଓ ଲରିଆ ତଥା 
କୁମ୍ଭାର ଓଡ଼ିଆ ଓ ଝାଡ଼ୁଆ ରୂପରେ ବିଭକ୍ତ | ଅବର୍ଣ୍ଣଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମଧ୍ଯ ଜାତିଗତ ଉପଗୋଷ୍ଠୀ ସବୁ 
ରହିଛି । କଳାହାଶ୍ରିର ଗଣ୍ଡାମାନେ ଓଡ଼ିଆ, ଲରିଆ, କନ୍ଧିଆ ଓ କଭରିଆ ରତ୍ୟାଦି ଚାରିଭାଗରେ 
ବିଭକ୍ତ । ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଓଡ଼ିଆ ଓ ଲରିଆଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଆନ୍ତଗୌଷ୍ଠୀୟ ବିବାହ ସଂପାଦିତ 
ହୋଇଥାଏ । ଉଚ୍ଚ ଓ ମଧ୍ଯବର୍ଗୀୟ ଜାତିମାନଙ୍କରେ ଆନ୍ତଗୌୋଷ୍ଠୀୟ ବିବାହ ନିକଟ ଅତୀତ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ନିଷେଧ ଥିଲା । 

ପ୍ରଥା ଓ ପରମ୍ପରା ଦୃଷ୍ଷିରୁ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ଜାତି ସ୍ଵଜାତିର ଧାରାକୁ ବଜାୟ ରଖନ୍ତି | 
ଅନ୍ୟ ଜାତିସହ ବିବାହ ଏଠାରେ ଏକ ଅପରାଧ ରୂପେ ପରିଗଣିତ ହୁଏ । ପାରସ୍ପରିକ ଅନ୍ଧ“ଜଳ 
ସ୍ତର୍ଶ କରିବାରେ ମଧ୍ଯ ଶୁଦ୍ଧ-ଦୂଷିତ ପ୍ରକରଣ ଅନୁସୃତ ହୁଏ | ଉଚ୍ଚନୀଚ ଭେଦର ସୋପାନ ଅନୁସାରେ 
ଏହି ପ୍ରକରଣ ନିର୍ବାରିତ ହୋଇଥାଏ । 

ବିବିଧ ଜାତିର ବିବାହ ପରମ୍ପରା ମଧ୍ଯ ବିଭିନ୍ନତା ରଖେ । ଉଚ୍ଚକାତିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଯଥା- 
ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରୀୟୟ କରଣ ଇତ୍ୟାଦିରେ ଛାଡ଼ପତ୍ର ଓ ବିଧବା ବିବାହ ସଂପୂର୍ଣ ନିଷେଧ ଥିବାବେଳେ 
ନିମ୍ନ ଓ ମଧ୍ଯବର୍ଗୀୟ ଜାତିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏହା ସ୍ଵୀକୃତ । ବ୍ରାହ୍ମଣ, ଅନ୍ୟ ଉଚ୍ଚ ଓ ମଧ୍ଯବର୍ଗୀୟ 
ଜାତିମାନଙ୍କ ଧାର୍ମିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଅନୁଷ୍ଠାନମାନଙ୍କରେ ପୂଜାପାଠ କରୁଥିବାବେଳେ ନିମ୍ନବର୍ଗୀୟ 
ଦଳିତ ସଂପ୍ରଦାୟକୁ ବାଳୁନ୍ଦ କରିଥାଏ | ସେହିପରି ସେବାକାରୀ ଜାତି ଭାବରେ ପରିଚିତ ଧୋବା ଓ 
ଭଶ୍ଡାରୀ ଦଳିତଙ୍କ କାମ କରନ୍ତି ନାହିଁ । 

ଅବର୍ଣ୍ଣମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବି ଉଚ୍ଚନୀଚ ଭେଦ ଦେଖାଯାଏ | ଗଶ୍ଡାଜାତିର ଲୋକେ ଚମାର, 
ଘାସି ଇତ୍ୟାଦି ଜାତିର ଲୋକଙ୍କ ଅନ୍ଵଜଳ ସ୍ପର୍ଶ କରନ୍ତି ନାହିଁ । 


ଆଦିବାସୀ : 


ଆଦିବାସୀମାନେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ମୂଳ ଅଧ୍ବବାସୀ ରୂପରେ ପରିଚିତ । ଏଠାରେ ଅଷ୍ଟିକ, ଦ୍ରାବିଡ଼, 
ଇଣଶ୍ଡୋ-ଆର୍ଯ୍ୟ ବା ଭାରତୀୟ ଆର୍ଯ୍ୟ ଗୋଷ୍ଠୀ ତଥା ଅତି ପ୍ରାଚୀନ ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟମାନ ବସବାସ 
କରନ୍ତି | ଓଡ଼ିଶାରେ ବାସକରୁଥିବା ୬ ୨ ପ୍ରକାର ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟ ମଧ୍ଯରୁ ଅବିଭକ୍ତ କଳାହାଣ୍ଡି 


୧୬ ଓ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ଜିଲ୍ଲାରେ ୪୬ ଜନଜାତିର, ବଲାଙ୍ଗର ଜିଲ୍ଲାରେ ୩୧ ଜନଜାତିର, ସମ୍ବଲପୁର ଜିଲ୍ଲାରେ ୪୪ 
ଜନଜାତିର, ସୁନ୍ଦରଗଡ଼ ଜିଲ୍ଲାରେ ୪୦ ଜନଜାତିର ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟ ବସବାସ କରନ୍ତି । 
ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଓରାଓ, ମୁଣ୍ଡା, ଖଡ଼ିଆ, କିଶାନ୍‌, ଭୂୟୀ, ଗଶ୍, ବିଂଝିଆ ( ସୁନ୍ଦରଗଡ଼ ଜିଲ୍ଲା), 
ବିଂଝାଲ, ମୁଣ୍ଡା ଦଲ, ଗଣ୍ଡ, କନ୍ଧ, ମିର୍ବା, ସଉରା ( ସହରା), ଲୋଧା ( ଅବିଭକ୍ତ ବଲାଙ୍ଗର 
ଜିଲ୍ଲା), ବଂଜାରା, ଉଚ୍ଚଡ଼, ଭୁଂଜଢିଆ, ବିଂଝାଲ, ଦଲ, ଗଣ୍ଡ, କନ୍ଧ, ମିର୍ବା, ମୁଣ୍ଡା ପରଜା, ସଓରା, 
ଶବର, କୋଣ୍ଡାଦୋରା ( ଅବିଭକ୍ତ କଳାହାଣ୍ତି), ତଥା ସଉରା, ଗଶ୍ଡ, ମିର୍ବା, ଭୂମିଆ, ଖଡ଼ିଆ , ବିଂଝାଇ 
(ଅବିଭକ୍ତ ସମ୍ବଲପୁର ଜିଲ୍ଲା) ଇତ୍ୟାଦି ମୁଖ୍ୟ ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟ । 

ହିନ୍ଦୁ ସମାଜର ସହାବସ୍ଥାନରେ ରହି ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟଗୁଡ଼ିକ ଦେବାଦେବୀଙ୍କ ଲୋକାଚାର 
ପୂଜାପବବତି ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଆପଣାର ପୂର୍ବପୁରୁଷ, ପ୍ରକୃତି, ଭୂତ, ପ୍ରେତ ବା ଅପଦେବତାର 
ପୂଜା କରିଥାନ୍ତି । ଆଦିବାସୀମାନେ ସାଧାରଣତଃ ଅତିଥି ପରାୟଣ ଓ ସରଳବିଶ୍ଵାସୀ କିନ୍ତୁ ଆପଣା 
ପରମ୍ପରାର ବିଚ୍ଯୟୁତି ସେମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଅସହ୍ୟ । 

ନମ୍ବରେ କେତେକ ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟ ବିଷୟରେ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ବିବରଣୀ ଦିଆଯାଉଛି : 

(କ) ଓରାଓଁ : ଠଠbden-Ramsayଙ ମତରେ ଓରାଓମାନେ ଛୋଟ ନାଗପୁରରୁ 
ଗାଙ୍ଗପୁର ରାଜ୍ୟ ଏବଂ ସିଂହଭୂମିରୁ ବଣାଇ କୁ ଆସିଥିଲେ ।” ଓରାଓ ସମାଜ ପିତୃକୈନ୍ଦିକ ତଥା 
ସେମାନେ ବିଭିନ୍ନ ଗୋତ୍ରୀୟ ଉପଗୋଷ୍ଠୀ ବା {ଠemା୯ anରେ ବିଭକ୍ତ | ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, ମାଛ, 
ଗଛ ଇତ୍ଯାଦି ସେମାନଙ୍କର ଗୋତ୍ର ଚିହ୍ନ । ଓରାଓ ସମାଜରେ ମାତୃ ସଂପର୍କୀୟ (Maternal 
Causin) ସହିତ ବିବାହ ନିଷେଧ ରହିଛି । 

ଓରାଓଙ୍କ ପ୍ରଜାତି ସତ୍ତା ରହିଛି ଏବଂ ତାହାର ମୁଖ୍ୟକୁ  ସିଆନ ' କୁହାଯାଏ | ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ 
ବିବାଦର ସମାଧାନ କରିବା ସହିତ ' ସିଆନ ' ଓରାଓଙ୍କ ସାମାଜିକ -ଧାର୍ମିକ ଉତ୍ସବମାନଙ୍କର ପୁରୋଧା 
ମଧ୍ଯ ଅଟନ୍ତି । 

(ଖ) ମୁଣ୍ଡା : ସମଗ୍ର ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ମୁଣ୍ଡା ପ୍ରଜାତିର ଲୋକ ରହିଛନ୍ତି । ଏମାନେ ମୁଣ୍ଡା 
ଓ ମହାଲି ମୁଣ୍ଡା ନାମରେ ଦୁଇଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ | 

ମୁଣ୍ଡା ସମାଜ ଏକ ବହୁଗୋତ୍ରୀୟ ସମାଜ | ଓରାଓଙ୍କ ପରି ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, ମାଛ, ସାପ, ଗଛ 
ପ୍ରଭୃତି ଏମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଗେତ୍ର ଚିହ୍ନ । ଏମାନେ ମଧ୍ଯ ଆପଣାର ଗେତ୍ର ଚିହୁକୁ ପୂର୍ବପୁରୁଷ ବୋଲି 
ମାନିଥାନ୍ତି ଏବଂ ଗୋତ୍ର ଚିହ୍ନର ପଶୁ, ପକ୍ଷୀର ମାଂସ ଅଥବା ସେପରି ଗଛର ଫଳ, ମୂଳ, ଫୁଲ 
ଇତ୍ୟାଦି ଖାଆନ୍ତି ନାହିଁ । 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ମୁଣ୍ଡା ଗାଁରେ ଜଣେ ଜଣେ “ ପହାନ୍‌ ' ରହିଥାନ୍ତି | ସେ ମୁଣ୍ଡାମାନଙ୍କ ପୂଜକ ଓ 
ବିଚାରକ ମଧ୍ଯ । ତେବେ “ ପହାନ୍‌ 'ଙ୍କ ବିଚାରରେ ଅସନୁଷ୍ଠ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ' ପର୍ହା'ର ଆଶ୍ରୟ 
ନେଇପାରେ । ଦଶ ବା ବାରଟି ଗ୍ରାମର ମୁଖ୍ୟଙ୍କୁ ନେଇ “ ପର୍ହା' ଗଠିତ ହୋଇଥାଏ | ' ପରହା'ର 
ସଭ୍ୟମାନଙ୍କୁ ରାଜା, ଦ୍ଵିୱାନ, ଠାକୁର, ଲାଲ, ପାଶ୍ଚେ, କରା ଇତ୍ୟାଦି କୁହାଯାଏ | ( ଏହିସବୁ ନାମ 
ସେମାନେ ହିନ୍ଦୁ ସମାଜ ସଂସ୍ଥର୍ଶରେ ଆସି ସେଠାରୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥିବା ମନେହୁଏ ।) ଅସନୁଷ୍ଟ 
ବ୍ୟନ୍ତିର ଅଭିଯୋଗକୁ ରଜା ବା ଦ୍ଵିୱାନ ପାଖକୁ ଉକ୍ତ ଗ୍ରାମର ' ପହାନ' ହିଁ ନେଇ ଆସିଥାଏ । 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ଠି ୧୭ 
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ମୁଣ୍ଡମାନେ ବହୁ ବୈବାହିକ ଉପଗୋଷ୍ଠୀ ବା ଠା ରେ ବିଭକ୍ତ | ସାରହୁଲ, ସହଭାଇ, 
ଚଇତ ପରବ, ପୁଷ ପରବ ଇତ୍ୟାଦି ମୁଣ୍ଡାମାନଙ୍କ ମୁଖ୍ୟ ପର୍ବ । ଏମାନେ ପଡ଼ୋଶୀ ହିନ୍ଦୁଙ୍କ 
ପର୍ବରାଜି ମଧ୍ୟ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । 

(ଗ) ଖଡ଼ିଆ: ଖଡ଼ିଆମାନେ ତିନି ଉପଗୋଷ୍ଠୀରେ ବିଭକ୍ତ ଯଥା - ପାହାଡ଼ୀ, ଢେଲ୍‌କି ଓ 
ଦୁଧ୍‌ ଖଡ଼ିଆ ! ଏହି ତିନି ଉପଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ଯରେ ଆନ୍ତର୍ଉପଗୋଷ୍ଠୀୟ ବିବାହ ନିଷେଧ ରହିଛି । 

ପାହାଡ଼ୀ ଖଡ଼ିଆ ଏମାନଙ୍କର ପ୍ରାଚୀନତମ ଉପଗୋଷ୍ଠୀ ଏବଂ ଏମାନେ ହିନ୍ଦୁ ସମାଜଠାରୁ 
ବିନ୍ିନ୍ନ ହୋଇ ବଣ ଜଙ୍ଗଲରେ ଆପଣାର ବସ୍ତି ନିର୍ମାଣ କରି ରହନ୍ତି । ବନ୍ଯଢାତ ଦ୍ରବ୍ଯ ସଂଗ୍ରହ 
ଏମାନଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ ଜୀବିକା । ଅପର ପକ୍ଷରେ ଢେଲକି ଓ ଦୁଧ ଖଡ଼ିଆ ଗାଁମାନଙ୍କରେ ହିନ୍ଦୁ ସଂପ୍ରଦାୟର 
ସହାବସ୍ଥାନରେ ରହନ୍ତି । | 

ପାହାଡ଼ୀ ଖଡ଼ିଆମାନଙ୍କ ବିଧ୍ବବଦ୍ଧ ଗୋତ୍ରୀୟ ଉପଜାତି ବା ଠାତତମ ନାହିଁ । ଢେଲ୍‌କି 
ଖଡ଼ିଆ ଆଠଟି ଗୋତ୍ରୀୟ ଉପଜାତିରେ ବିଭକ୍ତ । ସେମାନେ ହେଲେ ମୁରୁ (କଳ୍ପ), ସୋରେନ୍‌ 
(ପଥର), ସମାଦ (ହରୀଣ), ବାଲିଆ (ଏକ ଫଳ), ଚର୍ହା (ଏକ ପକ୍ଷୀ), ହଂସ, ମଏଲ 
(ମଇଳା) ଏବଂ ଟପ୍ଲୋ ( ଏକ ପକ୍ଷୀ) | ସେହିପରି ଦୁଧ ଖଡ଼ିଆମାନେ ଡୁଂଗ୍ଡୁଂଗ୍‌ (ହଂସ), କୂଲୁ 
(କଳପ), କେର୍କେଟା (ତିଭିର୍‌ ପକ୍ଷୀ), ବିଲୁଂଗ (ଲୁଣ), ସୋରେନ୍‌ (ପଥର), ବା (ଧାନ), 
ଟୋଟୋ (ଏକ ପକ୍ଷୀ), କିରୋ (ବାଘ), ଟଗୋ ( ଏକ ପକ୍ଷୀ) ପ୍ରଭୃତି ନଅ ଗୋତ୍ରୀୟ ଉପଜାତିରେ 
ବିଭକ୍ତ । 

ଗାଁର ସବୁଠୁ ବୟୋଜ୍ୟେଷ୍ଠ ବ୍ୟକ୍ତି ପୂଜକ ହୁଏ | ପାହାଡ଼ୀ, ଢେଲ୍‌କି ଓ ଦୁଧ ଖଡ଼ିଆଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ସେ ଯଥାକ୍ରମେ ଦେହେରୀ, କାଲୋ ଓ ପ୍ରଧାନ ନାମରେ ପରିଚିତ | ଏମାନଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ 
ପ୍ରତିଟି ଗାଁରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ପାଇଁ ଏକ ଏକ ସମିତି ରହିଥାଏ ! ତାହା ଗାର 
ପର୍ବପର୍ବାଣୀର ଆୟୋଜନ ମଧ୍ଯ କରିଥାଏ ! 

(ଘ) କଜିଶାନ୍‌ : କିଶାନମାନେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଛୋଟନାଗପୁର ଓ ମଧ୍ଯପ୍ରଦେଶରୁ 
ଆସିଛନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଗୁଡ଼ାଏ ଉପଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ଗୋତ୍ରୀୟ ଉପଜାତି (totemic clan) 
ରହିଛି । ଆନ୍ତର୍ଭପପଗୋଷ୍ଠୀୟ ଓ ଆନ୍ତର୍ଉପଜାତୀୟ ବିବାହ କିଶାନ ସମାଜରେ ସ୍ବୀକୃତ । କୃଷି ଏମାନଙ୍କର 
ପ୍ରଧାନ ଜୀବିକା ତଥା ଭାଦ୍ରବ ମାସରେ ନୂଆଖାଇ ଏମାନଙ୍କର ମୁଖ୍ୟପର୍ବ । ପ୍ରତିଟି ଗାଁରେ ଜଣେ 
ମୁଖୁଆ ଓ ତାଙ୍କ ସହାୟକ ଜଣେ କଟୱାଇ ରହିଥାନ୍ତି । ଏମାନେ ଗାଁରେ କଳହ ଇତ୍ୟାଦିର ସମାଧାନ 
କରନ୍ତି । 

(ଡ) ଭୂୟୀ : ଭୂୟୀମାନେ ଦ୍ରାବିଡ଼ ଗୋଷ୍ଠୀର ଆଦିବାସୀ । ଏମାନେ ଚାରୋଟି ଉପଗୋଷ୍ଠୀରେ 
ବିଭକ୍ତ । ଯଥା - ପାହାଡ଼ି ( ପାଉଡ଼ି) ଭୂୟୀ, ଖଣ୍ଡାଇତ ଭୂୟୀ, ରାଜକୋଲି ଭୂୟୀ ଓ ପରଜା ଭୂୟୀ । 
ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପାଉଡ଼ି ଦୁ୍‌ୟୀ ବଣଜଙ୍ଗଲରେ ଗୀ କରି ରହନ୍ତି | ବାକି ତିନି ଗୋଷ୍ଠୀର ଦୁୟୀ 
ସମତଳ ଅଞ୍ଚଳରେ ହିନ୍ଦୁଙ୍କ ସହାବସ୍ଥାନରେ ରହଚ୍ତି । ଏମାନଙ୍କର ପ୍ରଥା ଓ ପରମ୍ବରାରାଜି ବିହୁଳଭାବରେ 
ହିନ୍ଦୁ ପ୍ରଭାବିତ । 

ଭୂୟୀମାନେ ଆପଣା ଗାଁରେ ବିବାହ କରନ୍ତି ନାହିଁ କି ସଗୋତ୍ର ବା ପିତ୍ଧ ସଂପର୍କୀୟଙ୍କ 
ଗାଁରେ ବିବାହ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ବିବାହ ସଂପର୍କ ଥବା ଗାଁଗୁଡ଼ିକୁ ଏମାନେ ବନ୍ଧୁ ଗାଁ କହିଥାନ୍ତି । 


୧୮ ଓ ପଷ୍ତିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ପତିପତ୍ନୀର ପାରସ୍ତରିକ ବିଶ୍ଵସ୍ତତା (ପା), ଅତିଥି ପରାୟଣତା ତଥା ମୁକ୍ତିପ୍ରିୟତା ପାଇଁ 
ଭୂୟାମାନେ ପରିଚିତ । 

(ଚ) ବିଂଝିଆ : ବିଂଝିଆମାନେ ସାତଟି ଭପଗୋଷ୍ଠୀରେ ବିଭକ୍ତ । ସେମାନେ ହେଲେ 
ମଠା ବିଂଝିଆ, ମାଝି ବିଂଝିଆ, କର୍ଚି ବିଂଝିଆ, ପ୍ରଧାନ ବିଂଝିଆ, ବୂଡ଼େକ ବିଂଝିଆ, ମିର୍ବା 
ବିଂଝିଆ, ପରସ୍ଗଂଝ। ବିଂଝିଆ | ଏ ସମସ୍ତ ଉପଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ଯରେ ଆନ୍ତର୍ଗୋଷ୍ଠୀୟ ବିବାହ ଚଳେ । 
ଏମାନଙ୍କ ସମାଜରେ ମାତ୍ସ ସମ୍ଭନ୍ଧୀୟ ବା ୮୦୫5-୯୦u୫i ବିବାହ ସ୍ଵୀକୃତ । ବିବାହ ପ୍ରଥା 
ପଡ଼ୋଶୀ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ସହ ସାମ୍ୟ ରଖେ । ବ୍ରାହ୍ମଣ ଏମାନଙ୍କ ବିବାହରେ ପୌରୋହିତ୍ୟ କରିଥାଏ । 

(ଛ ) ଗଣ୍ଡ : ଗଣ୍ଡମାନେ ଦ୍ରାବିଡ଼ ଗୋଷ୍ଠୀର ଆଦିବାସୀ । ଗଣ୍ଡମାନେ ଦୂଇଟି ଉପଗୋଷ୍ଠୀରେ 
ବିଭକ୍ତ । ସେମାନେ ହେଲେ ରାଜଗଣ୍ଡ ଓ ଧୁର୍‌ ଗଣ୍ଡ | ଏହା ବ୍ଯତୀତ ଏମାନେ କେତେକ 
ଗୋତ୍ରୀୟ ଉପଜାତିରେ ବିଭକ୍ତ । ସମଗୋତ୍ରରେ ଏମାନଙ୍କର ବିବାହ ହୁଏ ନାହିଁ । ଏମାନଙ୍କର 
ବିବାହରେ ଝୋଲା ଟଙ୍କା ପ୍ରଥା ରହିଛି ଯାହା ଟଙ୍କା, ଖାଦ୍ୟସାମଗ୍ରୀ ଅଥବା ଅଳଙ୍କାର ରୂପରେ 
ବରପକ୍ଷରୁ କନ୍ୟାପିତାକୁ ଦିଆଯାଇଥାଏ | ଗଣ୍ଡମାନଙ୍କ ହିନ୍ଦୁକରଣ (ମା ଏଧation) ହୋଇଛି ଓ 
କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ବ୍ରାହ୍ମଣଦ୍ଵାରା ଏମାନଙ୍କର ବିବାହ ହୋଇଥାଏ । ଏମାନେ ଆପଣାର ସଂସ୍କୃତିକରଣ 
(sanskritisation) କରି ଉପବୀତ ଧାରଣ କରନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଅଣ ହିନ୍ଦୁକୂତ ଆଦିମ ଗଣ୍ଡଙ୍କ ବିବାହ 
କାର୍ଯ୍ୟ ସ୍ଵଜାତି ପୂଜକ ' ଜାନି ' ଦ୍ଵାରା ହିଁ ସଂପାଦିତ ହୋଇଥାଏ | 

ଅପଦେବତାର କୋପରୁ ନବଜାତ ଶିଶୁର ରକ୍ଷାପାଇଁ ଏମାନେ ଅନେକ ପ୍ରଥା ପାଳନ 
କରିଥାନ୍ତି । ଗଣ୍ଡ ସମାଜରେ ମୂତ୍ୟୁ ଜନିତ ଅଶୁଵଧି ତିନିଦିନ ରହେ । ଚତୁର୍ଥଦିନ ସେମାନେ 
ତେଲଘର ବା ଛୋଟକରମ୍‌ କରିଥାନ୍ତି । ଏକ ବର୍ଷପରେ ବଡ଼କରମ୍‌ ପାଳନ କରାଯାଏ | ଭଣ୍ଡାରୀ 
ଓ ଧୋବା ଏମାନଙ୍କ କାମ କରିଥାଏ | ଏମାନେ ହିନ୍ଦୁ ଦେବଦେବୀ ବ୍ଯତିରେକ ବୂଢ଼ା ଦେଓ, 
ଚଙ୍ଗା ଦେଓ ଓ ଲିଙ୍ଗା ଦେଓଙ୍କ ପୂଜା କରିଥାନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କ ଉତ୍ସବମାନଙ୍କରେ ନାଚ, ଗୀତ, ବାଦ୍ୟ, 
ମଦ ଓ ମାଂସର ବହୁଳତା ଦେଖାଯାଏ | 

ଗଣ୍ଡମାନେ ଏକ ଲଢ଼ୁଆ ଜାତି ରୂପରେ ବିଖ୍ୟାତ । ଏମାନେ ସମ୍ବଲପୁରର ଅଧୁକାଂଶ 
ଜମିଦାରୀର ମାଲିକ ଥିଲେ । 

(ଜ) ବିଂଝାଲ : ଏମାନେ ଏକ ପ୍ରାଚୀନ ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟ । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ 
ଏମାନେ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ରହି ଆସୁଛନ୍ତି । ବିନ୍ଧ୍ୟାଞ୍ଚଳକୁ ଆପଣାର ପୂର୍ବ ସ୍ଥାନ ରୂପେ ଏମାନେ 
ବିଶ୍ଵାସ କରିଥାନ୍ତି । ନୃସିଂହନାଥ ଓ ବିନ୍ଧ୍ୟବାସିନୀ ଏମାନଙ୍କ କୂଳଦେବତା । 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ବିଂଝାଲମାନଙ୍କ ହିନ୍ଦୁକରଣ ହୋଇଛି । ଏମାନଙ୍କ ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ ବସବାସ 
ଓ ହିନ୍ଦୁକରଣ ବିଷୟକ ଏକ ମିଥ୍‌ ରହିଛି । ଏହି ମିଥ୍‌କୁ  ବାରଭାଇ ମିଥ୍‌ ' କହାଯାଏ | ବିଂଝାଲ 
ବାରଭାଇ ହେଉଛନ୍ତି ବିନ୍ଧ୍ୟଯବାସିନୀ ଦେବୀଙ୍କ ବାରପୁଅ । ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଭଲ ଧନୁର୍ଵର 
ଥିଲେ । ଦିନେ ଏକ ବଣ୍ୟଛାଲୁକୁ ଶିକାର କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସେମାନେ ଶରସନ୍ଧାନ କଲେ 
ଏବଂ ତାହା ଆସି ପୁରୀ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଦ୍ଵାର କବାଟରେ ଲାଗିଲା । ସେ ଶରକୁ କେହି କାଢ଼ି ପାରିଲେ 
ନାହିଁ । ଅଛ କିଛି ସମୟପରେ ବାରଭାଇ ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚ ଖୁବ୍‌ ସହଜରେ ତାକୁ କାଢ଼ି ଦେଲେ । 


~~ 


ପରମ ଓଡ଼ିଶା ଠି ୧୯ 
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ଫଳରେ ପୁରୀ ରାଜା ଖୁସି ହୋଇ ସେମାନଙ୍କୁ କିଛି ଭୁଂସଂପଦ ଦେଲେ | ବିଂଝାଲମାନେ ରାଜସରାର 
ଘନିଷ୍ଠ ସଂପର୍କରେ ଆସି ବରିହା ଉପାଧ୍ୂ ଗ୍ରହଣପୂର୍ବକ ଆପଣାର ରାଜପୁତ୍କରଣ ବା କ୍ଷତ୍ରୀୟକରଣ 
କରିଛନ୍ତି । 

ବିଂଝାଲମାନେ ଯୌଥ ପରିବାରରେ ରହନ୍ତି | ଏମାନଙ୍କ ସମାଜ ପିତୃ କୈନ୍ଦ୍ରିକ । ଜନ୍ମଗତ 
ଅଶୁଦ୍ଧତା ଏମାନଙ୍କ ସମାଜରେ ସାତଦିନ ଯାଏଁ ରହେ | ଏମାନେ ରକ୍ତସଂପର୍କୀୟଙ୍କ ସହିତ ବିବାହ 
କରନ୍ତି ନାହିଁ । ବ୍ରାହୁଣକୁ ଏମାନେ ପୂଜାଉପଚାର ପାଇଁ ଡାକନ୍ତି ନାହିଁ ଓ ବିଂଝାଲ ପୂଜକ ହିଁ ବିବାହ 
କାର୍ଯ୍ୟ ତୁଲାଇଥାଏ । ପ୍ରାୟ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଂଝାଲ କର୍ଣ୍ଣ ମନ୍ତ୍ର ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କ ସମାଜରେ 
ଅବିବାହିତା ଯୁବତୀମାନଙ୍କୁ ଉତ୍ସବାଦିରେ ଯୁବକମାନଙ୍କ ସହିତ ମିଳାମିଶା କରିବାର ସୁଯୋଗ 
ଦିଆଯାଇଥାଏ । ବିଧବା ବିବାହ ଓ ଛାଡ଼ପତ୍ର ବିଂଝାଲ ସମାଜରେ ସ୍ବୀକୃତ । ଦେବର ସହିତ 
ବିଧବା ଭାଉଜର ବିବାହ ପରମ୍ପରା ରହିଛି । 

କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିର ମୃତ୍ୟୁପରେ ବିଂଝାଲଙ୍କ ଜାତିଭାଇମାନେ ମୂତକର ପୋତା ହୋଇଥୁବା 
ସ୍ଥାନରେ ସମବେତ ହୋଇ ତା” ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଚାଉଳ ଅର୍ପଣ କରନ୍ତି | ଚାଉଳ ଉପରେ ବତୀଟିଏ 
ଜଳାଇ ଦିଅନ୍ତି ଏବଂ ପୋକଟିଏ ଆସିଲେ ସେମାନେ ତାକୁ ମୂତକର ଆତ୍ସା ଭାବି ଧରିନିଅନ୍ତି ଓ 
ଏକ ସୂଜି ତିଆରି ପିଠା ଉପରେ ତାକୁ ରଖନ୍ତି | ପରଦିନ ସକାଳେ ସେମାନେ ପୋଖରୀ ନିକଟକୁ 
ଆସି ତାକୁ ଚାଉଳ ଅର୍ପଣକରି କାଦୁଅରେ ପେତି ଦିଅନ୍ତି । ଏହି ପ୍ରଥାକୁ ' ଖର୍ପାନି' କୁହାଯାଏ | 
ବିଂଝାଲମାନେ ହିନ୍ଦୁ ଦେବତାଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଧନୁ, ଶର ଓ ଖଣ୍ଡାର ପୂଜା କରିଥାନ୍ତି ! 

(ଝ) ମିର୍ଵା : ମିର୍ବାମାନେ ଦ୍ରାବିଡ଼ ଗୋଷ୍ଠୀର ଆଦିବାସୀ । ଏମାନେ ଭୂମିଖୋଦକ ଓ କଡ଼ା 
ନାମରେ ମଧ୍ଯ ପରିଚିତ । “କୁନ୍‌ ବୋଲି” (ଯାହା କିଶାନ୍‌ ଭାଷାର ଏକ ବୋଲି) ଏମାନଙ୍କର 
ଭାଷା । ଗାଁର ମୁଖୁଆଙ୍କୁ ମିର୍ବା କୁହାଯାଏ । ଏମାନଙ୍କର ଦୁଇଟି ଉପଗୋଷ୍ଠୀ ରହିଛି । ସେମାନେ 
ହେଲେ ବଡ଼ କୁଡ଼ା ବା କୁହର ଓ ସାନ୍‌ କୂଡ଼ା ବା ସାନ୍‌ କୁହୁର | ଏମାନଙ୍କର ପ୍ରଥା ଓ ପରମ୍ପରା 
କିଶାନମାନଙ୍କ ସହିତ ସାମ୍ୟ ରଖେ । ତେଣୁ ଏମାନଙ୍କୁ କିଶାନ ପ୍ରଜାତିର ଏକ ଶାଖା ଭାବରେ ମଧ୍ଯ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥାଏ | 

(8) ବଂଜାରୀ : ଏମାନେ କଳାହାଣ୍ଡି ଜିଲ୍ଲାରେ ଦେଖାଯାନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କର ହିନ୍ଦୁକରଣ 
ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଏମାନେ ଆପଣାର ସ୍ଵ-ପ୍ରଜାତିକ ପ୍ରଥା ଓ ପରମ୍ଚରାକୁ ବଜାୟ ରଖଛନ୍ତି । 
ଏମାନେ ହିନ୍ଦୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ବ୍ଯତୀତ ବଂଜାରୀ ଦେବୀ, ମିଥୁ ଉକିଆ ଓ ଶିବ ଭାଇଆ ପ୍ରଭୃତିଙ୍କ 
ପୂଜା କରିଥାନ୍ତି । ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଏମାନେ ଗୋରୁ ପୂଜା ମଧ୍ଯ କରିଥାନି । ଏମାନଙ୍କ ସମାଜରେ 
ଏବେ ମଧ୍ଯ 66 ଟଂନା ପ୍ରଥା ପ୍ରଚଳିତ ରହିଛି ଯାହା ବିବାହବେଳେ ବର କନ୍ୟାପିତାଙ୍କୁ ଦେଇଥାଏ | 
ବିବାହ ପ୍ରସ୍ତାବ ସ୍ଵୀକୃତ ହେଲାପରେ ବର କିଛି ଦିନ ପାଇଁ କନ୍ୟା ଘରକୁ ଯାଇ ସେଠାରେ ଅବସ୍ଥାନ 
କରିଥାଏ । ଏମାନଙ୍କ ସମାଜରେ ବିଧବା ବିବାହ ପ୍ରଥା ସ୍ଵୀକୃତ | 

(ଟ) କନ୍ଧ : ବଉଦ ଓ ଖେମେଡ଼ିର ବନାଞ୍ଚଳରୁ କନ୍ଧମାନେ ବଲାଙ୍ଗିର ଓ କଳାହାଣ୍ଡି 
ଅଞ୍ଚଳକୁ ଆସିଥୂଲେ | ଗଙ୍ଗବଂଶୀ ରାଜାଙ୍କ ସମୟରେ ବଲାଟଙ୍ଗିରକୂ କନ୍ଧ ଆଗମ୍ନ ହୋଇଥୁଲା | 
ସମ୍ବଲପୁର ଜିଲ୍ଲାରେ ଅବସ୍ଥାନ କରୁଥିବା କନ୍ଧଙ୍କର ହିନ୍ଦୁକରଣ ପ୍ରାୟତଃ ହୋଇ ସାରିଛି ଏବଂ 


୨୦ ଠ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ଏମାନେ ବନାଞ୍ଚଳରେ ରହୁଥିବା ଅଣହିନ୍ଦୁ କନ୍ଧଙ୍କଠାରୁ ବିଚ୍ଚିନ୍ନ ହୋଇ ସାରିଛନ୍ତି । ସମ୍ବଲପୁରର 
କନ୍ଧମାନେ ସମ୍ବଲପୁରୀ ଭାଷା କହିଥାନ୍ତି | 

କଳାହାଶ୍ରିର କନ୍ଧ କୁଇ ଭାଷା କହନ୍ତି । ଏମାନେ କୁଟିଆ, ଡଙ୍ଚିଆ ଓ ଦେଶିଆ ତିନି ମୁଖ୍ୟ 
ଉପଗୋଷ୍ଠୀରେ ବିଭକ୍ତ | କୁଟିଆ କନ୍ଧଙ୍କଗର ଘର ଚଟାଣ ମାଟିସ୍ତରରୁ ନିମ୍ନରେ ତିଆରି ହୁଏ । 
ଡଂଗ୍ରିଆ କନ୍ଧ ଯେଉଁମାନେ ମଲିଆ କନ୍ଧ ନାମରେ ବି ପରିଚିତ, ସାଧାରଣତଃ ଉଚ୍ଚ ବଣଭୂମିରେ 
ବସବାସ କରନ୍ତି 1 ଦେଶିଆ କନ୍ଧମାନେ ଅଣଆଦିବାସୀଙ୍କ ସହାବସ୍ଥାନରେ ସମତଳ ଭୂମିରେ ବସବାସ 
କରନ୍ତି। 

କନ୍ଧମାନେ ବିଭିନ୍ନ ଉପଜାତିରେ ବିଭକ୍ତ । ସ୍ଵଭପଢାତି ଭିତରେ ସେମାନଙ୍କର ବିବାହ 
ହୋଇନଥାଏ । ବିବାହ ପାଇଁ କନ୍ଧମାନେ ମାର୍ଗଶୀର, ପୌଷ, ମାଘ ଓ ବୈଶାଖ ମାସକୁ ପବିତ୍ର 
ମାସ ବୋଲି ଧରିଥାନ୍ତି । ବରର ପିତାମାତା କନ୍ଧ ସମାଜର ଧାର୍ମିକ ପ୍ରତିନିଧୂ ଓ ଜ୍ୟୋତିଷ ଜିସ ' 
ମାଧ୍ଯମରେ କନ୍ୟାଠାବ କରିଥାନ୍ତି । କନ୍ଧ ସମାଜରେ ମଧ୍ଯ 6ଟ/ଲ/ ଟନ ପ୍ରଥା ରହିଛି ଏବଂ ଚୂଡ଼ାନ୍ତ 
ହୋଇଗଲେ ବିବାହ ପ୍ରସ୍ତାବ ସ୍ବୀକୃତି ହେଲା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ | 6/ଲ/ ଟଂଳ/ ସାଧାରଣତଃ 
ଟଙ୍କା, ଅଳଙ୍କାର ଅଥବା ବଳଦ ରୂପରେ ଦିଆଯାଇଥାଏ । ଯେଉଁଲୋକ ଏସବୁ ଦେଇପାରେ 
ନାହିଁ, ତାକୁ ଏ ଟଙ୍କାର ପରିଣାମ ପରିଶୋଧ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭାବିଶଶୁର ଘରେ କାମ କରିବାକୁ 
ପଡ଼ିଥାଏ । ଏହାପରେ ବିବାହ ଦିନ ଧାର୍ଯ୍ୟ ହୁଏ | ବିବାହ ଦିନ କନ୍ୟାର କାନରୁ କାଠି ବାହାରକରି 
ତା ସ୍ଥାନରେ ସୁନା ବା ପିତ୍ତଳର ଅଳଙ୍କାର ପିନ୍ଧାଯାଏ । ବିବାହକାର୍ଯ୍ୟ ଗାଁ ପୂଜକ ଜାନି ଦ୍ଵାରା 
ସଂପାଦିତ ହୁଏ । କନ୍ୟା ବିଦାୟ ପୂର୍ବରୁ ବର ଓ କନ୍ୟା ପକ୍ଷର ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏକ ମିଛିମିଛିକା 
ଲଢ଼େଇ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଏଥରେ କନ୍ୟାପକ୍ଷ ପରାଜୟ ସ୍ଵୀକାର କରି ବରପକ୍ଷକୁ କନ୍ଯାସହ 
ଶାନ୍ତିରେ ବିଦାୟ ଦେଇଥାଏ । କନ୍ଧ ସମାଜରେ ପ୍ରଥାନୁସାରେ ବାଲ୍ୟବିବାହ, ଛାଡ଼ପତ୍ର ଓ ବିଧବା 
ବିବାହ ଚଳେ । 

କନ୍ଧ ସମାଜରେ ଶିଶୁର ଜନ୍ମଗତ ଅଶୁଦ୍ଧତା ପାଞ୍ଚ ଅଥବା ସାତ ଦିନରେ ସମାପ୍ତ ହୁଏ ! 
ସେହିଦିନ ଗୁହକର୍ରା ବା ନବଜାତକର ପିତା ରୋଷେଇଘରେ ଗୁହଦେବତା / ଦେବୀଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ 
କୁକୁଡ଼ା ବଳି ଦେଇ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଥାଏ । ଜନ୍ମର ଏକମାସପରେ ଶିଶୁର ବାଳପକା ହୁଏ ଏବଂ ଗୀ 
ଲୋକଙ୍କୁ ଏକ ଭୋଜି ଦିଆଯାଏ | ସାଧାରଣତଃ ମୃତ ପୂର୍ବଜଙ୍କ ନାମାନୁସାରେ ନବଜାତ ଶିଶୁର 
ନାମକରଣ କରାଯାଇଥାଏ | ବାଳିକା ପ୍ରାପ୍ତବୟସ୍କା ହେବାନେଇ କନ୍ଧ ସମାଜରେ କୌଣସି ଉତ୍ସବ 
ହୋଇ ନଥାଏ । 

କନ୍ଧମାନେ ମୃତବ୍ୟକ୍ତିର ଶବଦାହ କରିଥାନ୍ତି । ମାତ୍ର ଶିଶୁ, ଗର୍ଭବତୀ ମହିଳା ତଥା ହରଜା 
ଓ ବସନ୍ତରେ ମରିଥ୍‌ବା ଲୋକର ଶବକୁ ପୋତି ଦିଆଯାଏ । ମୁତ୍ୟଯୁର ତିନିଦିନ ପରେ ଲୁଗାପଟା 
ସଫା କରାଯାଏ ଏବଂ ଘରକୁ ଗୋବର ପାଣି ଦ୍ଵାରା ଶୁଦ୍ଧ କରାଯାଏ | ସେମାନେ ' ଥା 
ରାଚୁଥ/ ବା ଆମ୍ବଭପାଣି ସ୍ବାନ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । ଏହା ଜାନି ଦ୍ଵାରୀ କରାଯାଇଥାଏ | କନ୍ଧ ସମାଜରେ 
ମୂତକର “ ଦଶା' ଏକ ବର୍ଷପରେ କୌଣସି ମାସର କୌଣସି ଦିନରେ ପାଳନ କରାଯାଇଥାଏ | 
ଏହି ଦିନ ଗାଁ ଲୋକ ଓ ସମ୍ପର୍କୀୟଙ୍କୁ ଏକ ଭୋଜି ଦିଆଯାଇଥାଏ । 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ଇ ୨୧ 
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କଷିକାର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି କନ୍ଧଙ୍କ ମୁଖ୍ୟ ଜୀବିକା । କୂଟିଆ ଓ ଡଙ୍ଗିଆ କନ୍ଧ ପୋଡ଼ଚାଷ କରିଥାନ୍ତି 

ପଣ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ବହୁସଂଖ୍ୟକ କନ୍ଧଙ୍କ ହିନ୍ଦୁକରଣ ହୋଇଛି | ଅଛ ସଂଖ୍ୟକ କନ୍ଧ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ 
ଧର୍ମ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ! ଏମାନେ ହିନ୍ଦୁ ବା ଖ୍ରୀଝ୍ବିୟାନ ପ୍ରଥା ଓ ଉତ୍ସବ ପାଳନ ସହ ଧରଣୀ 
ଦେବତା, ଗ୍ରାମଦେବତୀ, ଭୀମା ( ଗୁହଦେବୀ), ଖଣୁଆଳ, ସାତ୍ବହେନ୍‌, କନ୍ଦୁଆଲ, ଚୋଜା, 
ଦିନା, ଡୁମା ଇତ୍ୟାଦି ଦେବଦେବୀଙ୍କ ପୂଜା କରିଥାନ୍ତି | ଚଇତ ପରବ, ପୁଷ ପରବ, ଟକି ପରବ, 
ରାନି ପରବ, ନୂଆଁଖାଇ ଓ ଦଶରା ଏମାନଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ ପର୍ବ । ପର୍ବ ଅବସରରେ ଯୁବକ ଓ 
ଯୁବତୀଙ୍କ ମିଳିତ ନୃତ୍ୟଗୀତ ହୋଇଥାଏ | 

(୦) ପରଜା : ପରଜାମାନେ ସାଧାରଣତଃ କଳାହାଶି ଜିଲ୍ଲାର ଜୟପାଟଣା ଓ ଥୁଆମୁଲ- 
ରାମପୁର ଅଞ୍ଚଳରେ ବସବାସ କରନ୍ତି । ପରଜାମାନେ ଚାରୋଟି ଉପଗୋଷ୍ଠୀରେ ବିଭକ୍ତ | ଯଥା - 
ବଡ଼ ପରଜା, ବାରେଙ୍ଗଜୋଡ଼ିଆ ପରଜା, ପେଟ୍ଗ ପରଜା ଓ କନ୍ଧ ପରଜା | ବଡ଼ ପରଜା ଗୋମାଂସ 
ଭକ୍ଷଣ କରୁନଥିବାରୁ ଅନ୍ୟ ପରଜାମାନଙ୍କଠାରୁ ଆପଣାକୁ ଭିନ୍ନ ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେକରେ | 

ପରଜାମାନେ ଅନେକ ଗୋତ୍ରୀୟ ଉପଜାତି ବା †ଠ†€mା୯ a୩ ରେ ବିଭକ୍ତ | ଯଥା: 
ବାଘ, କନ୍ଧିମ (କଛପ), ବୋକଦା (ଛେଳି), ନେତାମ (କୁକୁର), ଗୋହିଁ (ଗୋଧ), ପଣ୍ଡକି 
(କପୋତ) ଇତ୍ୟାଦି । ସେମାନେ ଆପଣାର ଗୋତ୍ରଚିହ୍ିତ ଜୀବଜନ୍ତୁଙ୍କ ସମ୍ମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରନ୍ତି 
ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୁ ମାରନ୍ତି ନାହିଁ କି ସେମାନଙ୍କର ମାଂସ ଭକ୍ଷଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ 

ପରଜା ସଂପ୍ରଦାୟରେ ସମଗୋତ୍ରୀୟ ବିବାହ ନିଷେଧ ରହିଛି । କିନ୍ତୁ ମାତୃ ସଂପର୍କୀୟ 
(୯୮୦S-୯୦USiN) ବିବାହ ଚଳେ | ପରଜାଙ୍କ ବିବାହ ପାଞ୍ଚ ପ୍ରକାର, ଯଥା - ହରିବୋଲ 
ବିହା ବା ଆୟୋଜିତ ବିବାହ, ଉଦ୍ଲିଆ ବିହା, ଝିକାଉତ୍ରା ବିହା, ପଏସା ମୁଂଡ଼ି ବିହା ଓ ଘର 
ଜୁଆଁଇ । ଏସବୁ ମଧ୍ଯରେ ହରିବୋଲ ବିହା ବା ଆୟୋଜିତ ବିବାହ ଅଧ୍ୂକ ହୋଇଥାଏ ! 

ପରଜା ସ୍ତ୍ରୀ ଦେହରେ ଝୋଟିଚିତା ଆଙ୍କେ ଓ ମୁଣ୍ଡକୁ ଫୁଲରେ ସଜାଏ | ସେ ସାଧାରଣତଃ 
ଆଣୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଲୁଗା ପିନ୍ଧେ | ସୁନା ଓ ପିତ୍ତଳର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଅଳଙ୍କାର ପିନ୍ଧେ । ସେ ପରଜା 
ପୁରୁଷଠାରୁ ଅଧୁକ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟର ଅଧ୍ୟକାରିଣୀ ହୋଇଥାଏ | ପରଜ୍ଚା ପୂରୁଷ କଛା ମାରେ ଓ ଲମ୍ବାବାଳ 
ରଖୁଥାଏ | - 

ଲାଶ୍ରି ଦେବତା ପରଜାଙ୍କ ମୁଖ୍ୟ ଦେବତା | ଟକୁ ପରବ ( ଆଷାଢ଼), ନଙ୍ଗଲ୍ଧୁଆ ପୁନି 
(ଶ୍ରାବଣ), ନଚୂନି ପରବ ( ଭାଦୁ) , ଦିଆଲି ( କାରିକ), ପୁଷ୍‌ ପରବ ଓ ଚଇତ୍‌ ପରବ ଇତ୍ୟାଦି ସେ 
ପାଳନ କରିଥାଏ । ଏହା ବ୍ୟତୀତ ସେ କନ୍ଧଙ୍କ ପରବ ଅନକକୋରା ବା ଦବନୀ ପୂଜା ମାର୍ଗଶୀର 
ମାସରେ ପାଳନ କରିଥାଏ |! ଆକାଶରେ ଧୂମକେତୁ ଦେଖାଦେଲେ ସେ ଛାଳିଦୁଶ ପୂଜା କରିଥାଏ | 
ବର୍ଷା ପାଇଁ ରନ୍ଦ୍ର ତଥା ସୂର୍ଯ୍ୟ ପରାଗ ଓ ଚନ୍ଦ୍ର ଗ୍ରହଣ ସମୟରେ ରାହୁ ଓ କେତୁଙ୍କ ପୂଜାକରି ଛେଳି, 
କୁକୁଡ଼ା ବଳୀ ଦେଇଥାଏ । ହଇଜା, ବସନ୍ତ "ଆଦି ମହାମାରୀ ସମୟରେ ଦିସାରୀ ମାଧମରେ ସେ 
ଦନ୍ଦଲ/ନ/ ପୂଜା କରିଥାଏ | ପରଜା କୃଷି ତଥା ବନଜାତ ଦ୍ରବ୍ଯ ଉପରେ ଆପଣାର ଜୀବିକା ନିର୍ବାହ 
କରିଥାଏ । 

(ଡ) ସଓରା : ସଓରାମାନେ ସାଧାରଣତଃ ନୂଆପଡ଼ା ଜିଲ୍ଲା ଓ କଳାହାଶ୍ରି ଜିଲ୍ଲାର ଜୟପାଟଣା 
ଅଞ୍ଚଳରେ ବସବାସ କରିଥାନ୍ତି । ସମ ଗାଁରେ ବିବାହ ସଓରା ସମାଜରେ ନିଷେଧ ରହିଛି । ସଓରା 


୨୨ ଓ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ପୁରୁଷ ବହୁ ପତ୍ନୀକ ଅଟେ ଏବଂ ବହୁ ପତ୍ନୀ ଗ୍ରହଣ ଅଧୁକ ଖାଦ୍ଯଶସ୍ଯ ସଂଗ୍ରହରେ ସହାୟକ 
ବୋଲି ସେ ବିଶ୍ଵାସ କରିଥାଏ | ସଓରା ସ୍ତୀ ଅଧ୍ୟକ ପରିଶ୍ରମୀ ହୋଇଥବାରୁ ସମାଜରେ ତାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ସ୍ଥାନ ରହିଛି । ସଓରା ମୁଖ୍ୟତଃ କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟ କରେ ଓ ବନଜାତ ଦ୍ରବ୍ୟ ସଂଗ୍ରହ କରିଥାଏ । ସଓରା 
ବହୁ ଦେବତା ଓ ଅପଦେବତାର ପୂଜା କରି କୁକୁଡ଼ା, ଘୁଡୁରୀ, ମଦ ଇତ୍ୟାଦି ଉତ୍ସର୍ଗ କରିଥାଏ । 

(ଢ) ଭୁଂଜିଆ : କଳାହାଣ୍ଡି ଓ ନୂଆପଡ଼ା ଦିଲ୍ଲାରେ ଭୁଂଜିଆ ସଂପ୍ରଦାୟର ଲୋକେ 
ବସବାସ କରନ୍ତି । ଏମାନେ ଦ୍ରାବିଡ଼ ଗୋଷ୍ଠୀର ଆଦିବାସୀ ଅଟନ୍ତି | ଭୁଂଜିଆ ସଂପ୍ରଦାୟ ଦୂଇଭାଗରେ 
ବିଭକ୍ତ । ଯଥା- ଚିଣ୍ଡା ରୁଂଜିଆ ଓ ଚଉଖୁଣ୍ଡିଆ ଭୁଂଜଢିଆ । 

ଚଉଖୁଣ୍ିଆ ଭୁଂଜଢିଆଙ୍କ ଏକ ଅତୁତ ପ୍ରଥା ରହିଛି । ଯଦି ପରିବାର ବାହାରର କୌଣସି 
ଲୋକ ସେମାନଙ୍କ ରୋଷେଇ ଘରକୁ ପ୍ରବେଶ କରେ ତେବେ ସେମାନେ ରୋଷେଇ ଘରକୁ ଜାଳି 
ଦିଅନ୍ତି ଏବଂ ଭିନ୍ନ ଏକ ସ୍ଥାନରେ ନୂଆଁ ରୋଷେଇଘର ତିଆରି କରନ୍ତି । ନିଜ ସଂପ୍ରଦାୟ ବାହାରର 
କୌଣସି ଲୋକର ରନ୍ଧା ଖାଦ୍ୟ ସେମାନେ ଖଅନ୍ତି ନାହିଁ । ପ୍ରାପ୍ତ ବୟସ୍କା ହେବା ପୂର୍ବରୁ ଚଉଖୁଣ୍ଡିଆ 
ଭୁଂଜିଆ କନ୍ୟାର ବିବାହ ସଂପାଦିତ ହୁଏ । ଅବିବାହିତା ରୂପରେ କନ୍ୟାର ପ୍ରାପ୍ତବୟସ୍କା ହେବା 
ପାପ ବୋଲି ପରିଗଣିତ ହୁଏ ଏବଂ ଏପରି ସ୍ଥଳରେ ଏକ ତୀର ସହିତ କନ୍ଯାର ବିବାହ 
କରିଦିଆଯାଏ । ବିବାହିତା କନ୍ୟା ପିତ୍ରାଳୟକୁ ଆସିଲେ ତାକୁ ଘର ଭିତରକୁ ଆସିବାକୁ ଦିଆଯାଏ 
ନାହିଁ । ଏପରିସ୍ମଳେ କନ୍ୟାକୁ ଭିନ୍ନ ଏକ ଘରେ ରଖାଯାଇଥାଏ ଏବଂ ଆପଣାର ଖାଦ୍ୟ ସେ ନିଜେ 
ରୋଷେଇ କରି ଖାଇଥାଏ । ଅପରପକ୍ଷରେ ଚିଣ୍ଡା ଭୁଂଜିଆ କନ୍ୟା ବିବାହ ଅଛକିଛଦିନ ପରେ 
ପିତ୍ରାଳୟକୁ ଯାଇ ସେ ସେଠାରେ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା ଅର୍ପଣ କରିଥାଏ । 

ଭୁଂଜଢିଆ ସଂପ୍ରଦାୟ ହଇଜା ଓ ବସନ୍ତର ଦେବା ମାତାଦେବୀଙ୍କ ପୂଜା ଚଇତ ମାସରେ 
କରିଥାଏ । ସେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଦେବତା ଓ କଳ୍ଛପକୁ ବିଶେଷ ସମ୍ମାନ କରିଥାଏ | 


ପ୍ରଥା ଓ ପରମ୍ପରା 


ଉଭୟ ଆଦିବାସୀ ଓ ହିନ୍ଦୁ ସମାଜରେ ଜନ, ମୁତ୍ୟୁ ଓ ବିବାହ ସଂର୍ପକୀୟ ଅନେକ ପ୍ରଥା ଓ ପରମ୍ପରା 
ରହିଛି । ବିଭିନ୍ନ ଜାତି ଓ ପ୍ରଜାତିକ ଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ୟରେ କେତେକ ପ୍ରଥାର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଥିଲାବେଳେ, 
ବହୁ ବିଭିନ୍ନତା ମଧ୍ଯ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୋଇଥାଏ ।! କେତେକ ପ୍ରଥା ପ୍ରକୃତି ଓ ପରିବେଶାନୂରୂପ 
ହୋଇଥିବାବେଳେ କେତେକ ପ୍ରଥା ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସାଶ୍ପିତ । କେତେକ ପ୍ରଥାରେ ପ୍ରାଚୀନ ବିଜ୍ଞାନର 
ପ୍ରତିଫଳନ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । 


ହିନ୍ଦୁ ପ୍ରଥା : 

ଜନ୍ମ, ମୂତ୍ୟୁ ଓ ବିବାହକନିତ ଅନେକ ପ୍ରଥା ହିନ୍ଦୁ ଜାତିମାନଙ୍କର ରହିଛି । ବିଭିନ୍ନ ଜାତି ମଧ୍ୟରେ ଏ 
ପ୍ରଥାଗୁଡ଼ିକର ସାମ୍ୟ ଓ ବୈଷମ୍ୟ, ଜାତିପ୍ରଥାର ଭେଦ ଓ ଏକତାର ମିଶ୍ରିତ ରୂପ ପ୍ରତିଫଳିତ କରିଥାଏ | 
ଜନ୍ମ : < —~ —~ Ld —~ 
ହିନ୍ଦୁ ଗର୍ଭବତୀ ମହିଳା ଅପଦେବତାର କୋପଦୃଷ୍ଠିରୁ ଦୂରରେ ରହିବା ପାଇଁ କେତେକ ନିୟମ 
ପାଳନ କରିଥାଏ ! ସେ ସୂର୍ଯ୍ୟପରାଗ ଓ ଚନ୍ଦ୍ରଗ୍ରହଣ ସମୟରେ କୌଣସି ଜିନିଷ କାଟେ ନାହି ଏବଂ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ଠି ୨୩ 
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ପରାଗ ଓ ଗ୍ରହଣ ମଧ୍ଯ ଦେଖନଥାଏ | ଘର ଅଗଣାରେ ବା ଗଛମୁଳରେ ଶୋଇବା ତା ପାଇଁ ଶକ୍ତ 
ମନା । କୂଅରୁ ପାଣି କାଢ଼ିବା ଅଥବା ଚେଙ୍କି କୂଟିବା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ତାକୁ ବାରଣ କରାଯାଇଥାଏ ! 
ଅପଦେବତାର ଅପଦୃଷ୍ଟିରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବା ପାଇଁ ସେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଡେଉଁରିଆ ବା ତାବିଜ୍‌ ପିନ୍ଧିଥାଏ । 
ଗର୍ଭବେଦନା ଆରମ୍ଭ ହେବାକ୍ଷଣି ତାକୁ ଏକ ଭିନ୍ନ କୋଠରୀ ବା ଏନ୍ତୁଡ଼ିଶାଳରେ ଶୋଇବାକୁ 
ଦିଆଯାଇଥାଏ । କୌଣସି ବୟସ୍କା ମହିଳା ଅଥବା ନିମ୍ନ ଜାତିର ଏକ ସ୍ତୀାଲୋକ ଧାତ୍ରୀର କାମ 
ତୁଳାଇଥାଏ । ପ୍ରସବ ପରେ ନବଜାତ ଶିଶୁର ନାଭି ଶାମୁକା, ବେଡ଼ ବା ଛୁରୀ ସାହାଯ୍ୟରେ 
କଟାଯାଇଥାଏ ଏବଂ ଫୁଲ ବା ନacentaକୁ ଘରବାହାରେ ଏକ ଗାତରେ ପୋତି ଦିଆଯାଏ । 
ଉଚ୍ଚଜାତିମାନଙ୍କରେ ଜନ୍ମଗତ ଅଶୁଦ୍ଧତା ୨୧ ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହିବାବେଳେ କେତେକ ନିମ୍ନ ଜାତିରେ 
ଏହା ୧ ୨ ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହିଥାଏ । ଏହି ସମୟ ମଧ୍ଯରେ ଏନୁଡ଼ିଶାଳରେ ଏକ ନିଆଁର ଉନ୍ନେଇ 
ପାଞ୍ଚ ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ ଭାବରେ ଜଳୁଥାଏ ।! ଘରକୁ ଉଚ୍ଚ ତାପମାନରେ ନରଖୁଲେ ଶିଶୁ 
ଥଣ୍ଡା କାଶଦ୍ଵାରା ତଥା ମାଆ ସନ୍ନିପାତ ଦ୍ଵାରା ଆକ୍ରାନ୍ତ ହେବାର ଭୟ ରହିଥାଏ । ଏହା ବ୍ୟତୀତ 
ଅପଦେବତାର ଦୂଷ୍ଟଦୃଷ୍ଟିରୁ ମାଆ ଓ ଶିଶୁକୁ ରକ୍ଷା କରିବାର ଶକ୍ତି ନିଆଁ ପାଖରେ ରହିଥୁବାର ବିଶ୍ଵାସ 
ମଧ୍ଯ କରାଯାଇଥାଏ । ଶିଘ୍ର ଶକ୍ତି ସଂଗ୍ରହ ପାଇଁ ମାଁ ଓ ଶିଶୁକୁ ଗରମ ବାମ୍ପ ମଧ୍ଯ ଦିଆଯାଇଥାଏ | 
ମାକୁ ମରୀଚ ଓ ଅଦା ପ୍ରସ୍ତୁତ ଗରମ ରସ ପିଇବାକୁ ତଥା ଭଜା ରସୁଣ ଖାଇବାକୁ ଦିଆଯାଇଥାଏ ! 

ଶିଶୁ ଜନ୍ମର ପାଞ୍ଚଦିନରେ ପଞ୍ଆତି ଓ ଷଷ୍ଠ ଦିନରେ ଷଷ୍ଠୀ ପୂଜା କରାଯାଏ । ସପ୍ତମ 
ଦିନରେ @22/@ ପାଳନ କରାଯାଏ | ଏହି ଦିନ ମୀ ଓ ଶିଶୁକୁ ପବିତ୍ର ସ୍କାନ କରାଯାଇଥାଏ । 
ବାର ଦିନରେ ମାଁ ଦ୍ଵିତୀୟ ଶୁଦ୍ଧ ସ୍କାନ କରିଥାଏ ତଥା କୋଠରୀ ପରିବର୍ଭନ କରିଥାଏ । ଏକୋଇଶ 
ଦିନରେ ଏ ଳା ଡିଅ/ ପାଳନ କରାଯାଇ ଶିଶୁର ନାମକରଣ କରାଯାଇଥାଏ ¦ ଏହା ପରେ ମୁଣ୍ଡନ 
ବା ବାଳପକା କରାଯାଏ । ଏଥୁପାଇଁ କୌଣସି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଦିନଧାର୍ଯ୍ୟ କରାଯାଇ ନାହିଁ । କୈଶୋରରେ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ କ୍ଷତ୍ରୀୟ ବାଳକର ଉପନୟନ ବା ବ୍ରତୋତ୍ସବ କରାଯାଇଥାଏ ! 
ମୂତ୍ୟୁ : 
ହିନ୍ଦୁ ବ୍ୟକ୍ତିର ମୃତ୍ୟୁରେ ସାଧାରଣତଃ ଶବଦାହ କରାଯାଇଥାଏ | ଗୋଟିଏ ଓଲଟା ଖଟରେ ଅଥବା 
ବାଉଁଶ ତିଆରି କୋକେଇରେ ଶବକୁ ଚାରିଜଣ ସ୍ଵଚାତିର ଲୋକ ଶ୍ଳଶାନଭୂମିକୁ ବୋହି ନେଇଥାନି । 
ମୂତବ୍ୟକ୍ତିର ବଡ଼ପୁଅ ମୁଃ/ୁଁ ଦେଇଥାଏ | ମୂତକର ପରିବାର ତଥା ନିକଟ ଆତ୍ସୀୟସ୍ଵଜନ ଖାଦ୍ୟ 
ଗ୍ରହଣରେ କେତେକ ନିଷେଧ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି | ଶିଶୁ, କୁଷ୍ଠରୋଗୀ, ହଇଜା, ବସନ୍ତ ଓ ସାପ 
କାମୁଡ଼ାରେ ମରିଥିବା ଲୋକ ତଥା ସାଧୁ ସନ୍ୟାସୀଙ୍କ ଶବକୁ ପୋତି ଦିଆଯାଇଥାଏ | 

ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁଗତ ଅଶୁବି ଦଶଦିନ ଯାଏଁ ରହିଥାଏ । ଦଶମ ଦିନ ଜାନ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରାଯାଇଥାଏ | କେତେକ ଜାତିରେ ଶବ ସଂସ୍କାରର ତିନିଦିନ ପରେ ଚେନ କରାଯାଇଥାଏ | 
ଏହାପରେ ମୃତକର ପରିବାରବର୍ଗ ଅନ୍ୟକୁ ଛୁଇଁଥାନ୍ତି | 


ବିବାହ : 
ହିନ୍ଦୁାତିମାନଙ୍କ ବିବାହପ୍ରଥା ଅନେକ ସାମ୍ୟତା ରଖୁଥାଏ | ସାଧାରଣତଃ ଅଭିଭାବକମାନେ କନ୍ୟା 
ଟୟନ କରିଥାନ୍ତି । ପିନ୍ଧାଣି ମାଧମରେ ବିବାହ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଵୀକୃତ ହୋଇଥାଏ । ବିବାହ ଅବସରରେ 


୨୪ ଠ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ଉଭୟ ବର ଓ କନ୍ୟାକୁ ସ୍ଵ ସ୍ଵ ଗ୍ରହରେ ହଳଦି ଓ ତେଇ ମଖାଇ ପବିତ୍ର ସ୍କାନ କରାଯାଇଥାଏ ! 
ସାତ ଭୂଆସୁଣୀ ଏହି ସ୍ଵାନ କରାଇଥାନ୍ତି ଏବଂ ଏହାକୁ ୧୪୫୫୮ ବା 6¢/ହୁ/ନ କୁହାଯାଇଥାଏ । 
ବିବାହ ଦିନ ବର ପକ୍ଷର ଲୋକେ ବର ଓ ବରପିତା ସହ କନ୍ୟା ଘରକୁ ବରଯାତ୍ରୀ ରୂପେ ଯାଆନ୍ତି | 
କନ୍ୟାଗୁହରେ ବିବାହ କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପନ୍ନ ହୁଏ ଏବଂ କନ୍ୟାକୁ ସାଥୁରେ ନେଇ ସେମାନେ ସ୍ଵଗୁହକୁ 
ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ରନ କରନ୍ତି | ଚତୁର୍ଥ ଦିନ ଚନଥଦନ/ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଚନ୍ଦଠି ପାଳନ କରାଯାଇଥାଏ । 
ବ୍ରାହ୍ମଣ, କରଣ ଆଦି ଉଚ୍ଚ ଜାତିର ବିବାହ ଦୀର୍ଘ ସମୟ ନେଇଥାଏ | 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର କେତେକ ଜାତିରେ ଫୁନ୍ର୍ଚି/ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ବିବାହରେ 
କନ୍ୟାର ମାର୍ମୁଁ ବିବାହ ପୂର୍ବରୁ ଏକ ପାତ୍ରରେ କିଛି ଫୁଲ ରଖେ | ଏହି ଫୁଲ କନ୍ୟାକୁ ପ୍ରତୀକିତ 
କରିଥାଏ | 

ଗଣ୍ଡା ଜାତିର ବିବାହରେ ବର କନ୍ଯାପକ୍ଷକୁ ପିନ୍ଧାନି ଭାର ବା ଅିଝ/ନ୍ଦଚନ ଉପହାର 
ଦେଇଥାଏ । ଏଥୁରେ ଦୂଇଖଶ୍ଡ ଲୁଗା, ତେଲ, ହଳଦି, ଚୂଡ଼ି ଓ ମିଠାଇ ଥାଏ | /ଲଚଳା/ 
(bride-price)କୁ ଏହି ଜାତିରେ ମଥା କୁହାଯାଏ । ଏଥିରେ ବରପକ୍ଷରୁ କନ୍ୟାପକ୍ଷକୁ 
କିଛି ଟଙ୍କା ଦିଆ ଯାଇଥାଏ । ବିବାହର ପ୍ରଥମଦିନ ଏହି ଜାତିର ଲୋକେ ସମୂବ୍ଧିର ପ୍ରତୀକ ସ୍ଵରୂପ 
ଏକ ମହୁଲ ଡାଳକୁ ପୂଜା କରିଥାନ୍ତି 

କୁଲତା ସମାଜରେ କନ୍ୟା ପ୍ରାପ୍ତ ବୟସ୍କା ହେବା ପୂର୍ବରୁ ବିବାହ କରାଯାଇଥାଏ | ସମ୍ବଲପୁର 
ଜିଲ୍ଲାରେ କୁଲ୍ତା ବିବାହରେ କେତେକ ଅଦଭୁତ ପ୍ରଥାର ପ୍ରଚଳନ ରହିଛି | ଘରର ବଡ଼ପୁଅ ବା 
ବଡ଼ଝିଅର ବାହାଘର ସମୟରେ ପିତାମାତାଙ୍କ ପୁନର୍ବିବାହ ଉତ୍ସବ ହୋଇଥାଏ । ଏହାକୁ ସେମାନେ 
ସୁୟ-କିଟ/ନ କହନି | ବିବାହ ସମୟରେ ଚାଉଳରେ ଗୋଟିଏ ମାଙ୍କଡ଼ ବା ହରିଣର ଚିତ୍ର ଅଙ୍କନ 
କରାଯାଏ | ବର ଏହି ଚିତ୍ରକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି ଶରଭେଦ କରେ । ଏହା ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରାକ୍ତନ ବଣ୍ୟ 
ଓ ଶୀକାରୀ ଜୀବନକୁ ପ୍ରତୀକିତ କରିଥାଏ ।! ବିବାହ ଅବସରରେ ଉଭୟ ବର ଓ କନ୍ଯାପକ୍ଷର 
ବାଦ୍ୟଦଳ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରତିଯୋଗିତା ହୋଇଥାଏ । ଏଥରେ କନ୍ୟାପକ୍ଷ ନ ହାରି ବର ପକ୍ଷ ହାରିଗଲେ 
କନ୍ୟାପିତାକୁ ଜରିମାନା (୮୩6) କରାଯାଏ ! ଏହା ପିତୃସତ୍ତାମକ ସାମନ୍ତୀ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଏକ 
ପ୍ରତିଫଳନ । ବିବାହ ଠିକ୍‌ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ଖଡ଼ିପାଞ୍ଜିର ଆୟୋଜନ କରାଯାଇଥାଏ | ଏଥୁରେ 
ଗୋଟିଏ ପାଣିପାତ୍ରରେ ଚାଉଳ ଓ କଳାଚଣା ଭାବି ବର ଓ କନ୍ୟାର ନାମ ଉଚ୍ଚାରଣ କରି ପକାଯାଏ । 
ଯଦି ସବୂତକ ଚାଉଳ ଓ ଚଣା ବୁଡ଼ିଯାଏ ତେବେ ପ୍ରସ୍ତାବ ଆଗାଏ, ନ ହେଲେ ପ୍ରସ୍ତାବଟି 
ଭାଙ୍ଗିଯାଏ । ନିର୍ବନ୍ଧ ସମୟରେ କନ୍ୟାକୁ କିଛି ଟଙ୍କା ଦିଆଯାଏ ଏବଂ ଯୌତୁକ ରୂପରେ କିଛି 
ଘରକରଣା ଜିନିଷପତ୍ର ଦିଆଯାଇଥାଏ | 

ହିନ୍ଦୁମାନେ ସମଗୋତ୍ରୀୟ ବିବାହ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ତେବେ କେତେକ ଜାତିରେ ମାତୃ- 
ସଂପର୍କୀୟ ବିବାହ ଚଳେ । ଏକ ପତ୍ନା ଗ୍ରହଣରେ ହିନ୍ଦୁମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ରାଜା, 
ଜମିଦାର ଓ ଗୌନ୍ତିଆମାନେ ବହୁପତ୍ନୀ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବାର ଅନେକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ମିଳେ | ଏହା ବ୍ୟତୀତ 
ସ୍ଵଚ୍ଥଳ ଲୋକମାନଙ୍କର ଛଣ ଗ୍ରହଣର ଅନେକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରହିଛି | ତେବେ ରଷକ୍ଷିତା ଗ୍ରହଣ ପାଇଁ 
ହିନ୍ଦୁସମାଜରେ ଖାସ୍‌ ସାମାଜିକ ସ୍ଵୀକୃତି ମିଳେ ନାହିଁ । 
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ଧୋବା, ଭଣ୍ଡାରୀ, ଗଉଡ଼, ଗୁଡ଼ିଆ, ତେଲି, ଭୁଲିଆ, ଡୁମାଲ, ଗଣ୍ଡା, ଘାସି, ପାଣ ଓ 
କୁଲ୍ତା ଇତ୍ୟାଦି ଜାତିରେ ବିଧବା ବିବାହ ପ୍ରଥା ସ୍ଵୀକୃତ | ବିଧବା ବିବାହ ସାଧାରଣତଃ ଏକ ବିଧୂର 
ଅଥବା ବିଧବାର ଦେବର ସହ ହୋଇଥାଏ । କୂଲ୍ତା, କେଉଟ ଓ ଗଉଡ଼ଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଧବାର 
ବାଜୁତ ସନ୍ତାନକୁ ଦୁଇବର୍ଷ ପୁରିଗଲେ ଅଥବା କୌଣସି କାରଣରୁ ତାର ମୃତ୍ୟୁ ହେଲେ ବିବାହର 
ଅନୁମତି ମିଳିଥାଏ । ଛାଡ଼ପତ୍ର କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ତର ବାଳୁତ ସନ୍ତାନ ଥିଲେ ବିବାହ ପାଇଁ ଅନୁମତି 
ମିଳେ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ବାଳୁତ ସନ୍ତାନକୁ ଦୂଇବର୍ଷ ପୁରିଗଲେ ଅଥବା କୌଣସି କାରଣରୁ ତାର 
ମୁତ୍ୟୁହେଲେ ବିବାହର ଅନୁମତି ମିଳିଥାଏ | ଛାଡ଼ପତ୍ରର ମୁଖ୍ୟ କାରଣଗୁଡ଼ିକ ହେଲା - (କ) ସ୍ତୀର 
ପରପୁରୁଷ ସହ ସହବାସ (ଖ) ବନ୍ଧ୍ୟାତ୍‌ (ଗ) ସ୍ବାମୀ ବା ସ୍ତ୍ର ଦୂରାରୋଗ ବ୍ୟାଧୂ (ଘ) ସ୍ବାମୀ-ସ୍ତ୍ର 
ମଧ୍ଯରେ ବାରମ୍ବାର କଳି ଇତ୍ୟାଦି । ପ୍ରଥମ ସ୍ବାମୀକୁ ଛାଡ଼ପତ୍ର ନଦେଇ ସ୍ତୀର ଦ୍ଵିତୀୟ ପତି ଗ୍ରହଣ 
ବାରଣ ଥିବାବେଳେ ପୁରୁଷ ପାଇଁ ଏପରି ନିୟମ ନାହିଁ | ତେବେ ପତ୍ନୀର ବିନାନୁମତିରେ ପତି 
ଦ୍ଵିତୀୟ ସ୍ତ୍ରୀ ଗ୍ରହଣ କଲେ ତାକୁ ଛାଡ଼ପତ୍ର ଦେବାର ଅଧଵକାର ସ୍ତ୍ରୀର ରହିଛି ! ଛାଡ଼ପତ୍ର ପ୍ରାପ୍ତା ସ୍ତ୍ରୀର 
ପୁନର୍ବିବାହ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଜାତି ସମାଜରେ ସ୍ଵୀକୃତ | ତେବେ ଉଚ୍ଚ ଜାତିମାନଙ୍କରେ ଛାଡ଼ପତ୍ର ଓ 
ବିଧବା ବିବାହ ନିଷେଧ ରହିଛି | 

ଆଦିବାସୀଙ୍କ ପ୍ରଥା-ପରମ୍ପରା 


ହିନ୍ଦୁ ସମାଜ ପରି ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ମଧ୍ଯ ଜନ୍ମ, ମୂତ୍ୟୁ ଓ ବିବାହଜନିତ ଅନେକ ପ୍ରଥା ପରମ୍ପରା 
ରହିଛି । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ବିଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀର ଆଦିବାସୀ ରହିଥିବାରୁ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରଥା ପରମ୍ପରାରେ 
ସାମ୍ୟ-ବୈଷମ୍ୟ ଉଭୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ | ପୁଣି ବହୁକାଳଧରି ହିନ୍ଦୁ ସମାଜର ସହାବସ୍ଥାନରେ 
ରହିଥିବାରୁ ପ୍ରଥା ପରମ୍ଚରାରେ ଉଭୟଙ୍କ ପାରସ୍ପରିକ ପ୍ରଭାବ ଓ ପ୍ରତିସ୍ପର୍ବିତା ମଧ୍ଯ ପରିଲକ୍ଷିତ 
ହୋଇଥାଏ । 


ଜନ୍ମ : 

ଗର୍ଭବତୀ ଆଦିବାସୀ ମହିଳା ମଧ୍ୟ ଅପଦେବତାର ଅପଦୃଷ୍ଢିରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବା ପାଇଁ କେତେକ 
ନିଷେଧ ପାଳନ କରିଥାଏ । ସେ ଏକ ଅଲଗା କୋଠରୀରେ ଦୂଇଜଣ ଅନୁଭବି ବୟସ୍ତା ସ୍ତୀ 
ଲୋକଙ୍କ ତତ୍ତ୍ଵାବଧାନରେ ପ୍ରସବ କରିଥାଏ ! ପ୍ରସବ ପରେ ଶିଶୁର ନାଭି ଓ ମହିଳାର ଫୁଲକୁ ଘର 
ନିକଟରେ ଏକ ଗାତରେ ପୋତି ଦିଆଯାଏ | ନବଜାତ ଶିଶୁକୁ ସାମାନ୍ୟ ଗରମ ବା ଉଷୁମ ପାଣିରେ 
ସ୍କାନ କରାଯାଏ ! ମା ମଧ୍ଯ ଆପଣାର ଲୁଗାସଫା କରି ଗରମ ପାଣିରେ ସ୍ଵାନ କରିଥାଏ । ପ୍ରସବ 
ଦିନ ମା କୌଣସି ଖାଦ୍ୟପ୍ରେୟ ଗ୍ରହଣ କରି ନଥାଏ । ପ୍ରସବର ପାଞ୍ଚ ବା ସାତଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅଶୁଦ୍ଧତା 
ହେତୁ ତାକୁ କୌଣସି ବାସନକୁସନ ଅଥବା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଘରୋଇଦ୍ରବ୍ୟ ଛୁଇଁବାକୁ ଦିଆଯାଇନଥାଏ | 
ଏହି ସମୟ ମଧ୍ଯରେ ପରିବାରର ଅନ୍ୟ ସଦସ୍ୟମାନେ ତାକୁ ଛୁଇଁନଥାନ୍ତି । ଯଦି ଅକସ୍ମାତ୍‌ କେହି 
ଛୁଇଁଥାଏ ତେବେ ତାକୁ ଲୁଗାପଟା ସଫାକରି ଗାଧୋଇବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ । ନ୍ଧୁତୂଳ/ ବା ଜନ୍ମଗତ 
ଅଶୁଦ୍ଧି ଦୂର ହେବାପରେ ଗୃହକର୍ଭା ବା ନବଜାତକର ପିତା ପ୍ରଜାତୀୟ ତଥା ସ୍ଥାନୀୟ ଦେବଦେବୀଙ୍କ 


ପୂଜା କରିଥାଏ । ସାଧାରଣତଃ କୌଣସି ମୂତ ପୂର୍ବଜଙ୍କ ନାମାନୁସାରେ ନବଜାତକର ନାମକରଣ 
କରାଯାଇଥାଏ । 


୨୬ ଠ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ନ୍ଧୁଚଳ/ ବା ଜନ୍ମଗତ ଅଶୁଦ୍ଧି ପାଞ୍ଚ ସାତ ଅଥବା ଆଠଦିନ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହିଥାଏ । ଭୂୟୀ ପ୍ରଜାତିରେ ଏହା ଆଠଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହିଥାଏ । ଓରାଓଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏହା 
ସାତ ଅଥବା ଆଠଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହେ ଏବଂ ଶୁଦଧିକରଣ ପାଇଁ ସେମାନେ ଗୁଡ଼ାଏ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଅନୁସରଣ 
କରିଥାନ୍ତି । ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଶୁବିକରଣ ଦିନ ନବଜାତ ଶିଶୁର ନାଭିର ଅବଶିଷ୍ଟାଂଶ କଟାଯାଏ । ଏହିଦିନ 
ଘରକୁ ସଫାକରାଯାଇ ମାଟିପାତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ପରିବର୍ଭନ କରାଯାଇଥାଏ । ନବଢାତକର ଅଣ୍ଟାରେ ଏକ 
ସୁତା ବନ୍ଧାଯାଇଥାଏ | 


ମୃତ୍ୟୁ : 
ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ମୂତ୍ୟୁଜନିତ ଅଶୁଵି ତିନିଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହିଥାଏ | ମୃତ୍ୟୁର ତୃତୀୟ ଦିନ 
ସେମାନେ ଘର ତଥା ଲୁଗାପଟା ସଫା କରନ୍ତି । ଏହି ଦିନ ଇନ ପୂଜାପାଠ କରି ମୃତଜନର 
ପରିବାରବର୍ଗ ତଥା ଶବସଂସ୍କାର କାର୍ଯ୍ୟରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରିଥବା ଲୋକମାନଙ୍କର ଶୁବ୍ଧିକରଣ 
କରିଥାଏ | ଏହି ଶୁବ୍ଧିକରଣ କ୍ରିୟାକୁ ଚେର ବା ନ୍ଧୁଚଯର କୁହାଯାଏ । ମୃତ୍ୟୁର ଏକବର୍ଷ 
ଅତିବାହିତ ହେଲାପରେ କୌଣସି ଏକ ଦିନ ସେମାନେ “ଚଜଳମ” ପାଳନ କରି ଆପଣା 
ସଂପ୍ରଦାୟର ଲୋକଙ୍କୁ ଭୋଜିଭାତ ଦେଇଥାନ୍ତି । ଏହିଦିନ ମୃତକର ପୋଷାକପତ୍ର, ବାସନକୁସନ 
ତଥା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବ୍ୟବହାର୍ଯ୍ୟ ଜିନିଷ ସେମାନେ ଫିଙ୍ଗି ଦିଅନ୍ତି ଅଥବା ଡମ ବା ଘାସିକୁ ଦେଇଦିଅନ୍ତି | 

ଗଶ୍ଡମାନେ ମୂୃତକର ଶବକୁ ଦକ୍ଷିଣ ଦିଗକୁ ମୁଣ୍ଡକରି ପୋତି ଦିଅନି । ପଞ୍ଚମ ଦିନରେ 
ସେମାନେ ନଦୀକୂଳକୁ ଯାଇ ମୂତକର ନାମଧରି ଚିନ୍କାର କରନ୍ତି । ତାପରେ ସେମାନେ ନଦୀ 
ମଧ୍ଯକୁ ଓହ୍ଲାଇ ଏକ ମାଛ ଅଥବା ପୋକ ଧରି ନେଇଥାନ୍ତି । ଏହି ମାଛ ବା ପୋକ ଦେହରେ 
ମୂତକର ଡୁମା ବା ଆତ୍ସା ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହୋଇଥିବାର ସେମାନେ ବିଶ୍ବାସ କରନ୍ତି । କେତେକ ସ୍ଥଳରେ 
ମୃତକର ପରିବାର ବର୍ଗ ଧରାଯାଇଥିବା ମାଛକୁ ଖାଇଥାନ୍ତି । ଏହାଫଳରେ ମୃତକ ପୁଣିଥରେ 
ନବଜାତକ ହୋଇ ପରିବାରକୁ ଫେରିଆସିବ ବୋଲି ସେମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି । 

ବିଂଝାଲମାନେ ମଧ୍ଯ ଶବକୁ ପୋତିଥାନ୍ି । ଅନ୍ୟୁନ ତିନିଫୁଟର ଗୋଟିଏ ଗାତ ଖୋଳି, 
ସେହିଗାତର ଚାରିପାଖରେ ଶବକୁ ନେଇ ସେମାନେ ସାତଥର ଘୂରାନ୍ତି ଏବଂ ଉତ୍ତରଦିଗକୁ ମୁଣ୍ଡରଖ 
ପେତିଥାନ୍ତି । ସେମାନେ ସ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କ ଶବକୁ ଉପରମୁହାଁ ଓ ପୁରୁଷମାନଙ୍କ ଶବକୁ ତଳମୁହାଁ କରି 
ପେତିଥାନ୍ତି । ଶବପୋତାର ନବମଦିନ ରାତିରେ ଜାତିଭାଇମାନେ ମୃତକର ଘରକୁ ଯାଇ ସେହି 
ପରିବାର ପାଇଁ ଖାଦ୍ୟ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ କେତେକଙ୍କୁ ଗାଁ ବାହାରକୁ 
ନେଇଯାଆନ୍ତି । ଗୋଟିଏ ଗଛ ମୂଳକୁ ସଫାକରି ତାର କେନ୍ଦ୍ରସ୍ଥଳରେ ଚାଉଳ ରଖୁଦିଅନ୍ତି ଏବଂ ତା 
ଉପରେ ଏକ ବତୀ ଜଳାଇ ବତୀର ଉଭୟ ପାର୍ଣ୍ଣରେ ଭାତ ରାନ୍ଧନ୍ତି । ବତୀ ନିକଟକୁ କୌଣସି 
ପୋକ ବା ମାଛି ଆସିଲେ ତାକୁ ମୂତକର ଜୁ/୍/ ବା ଆତ୍ଲା ଭାବି ନିଅନ୍ତି ଏବଂ ମୂତକର ଘରକୁ 
ନେଇଆସନ୍ତି । ପରଦିନ ସମ୍ପର୍କୀୟମାନେ ବାଳ, ନଖ ଇତ୍ଯାଦି କାଟନ୍ତି ଏବଂ ଏକ ଝରଣାରେ 
ଫିର୍ଗଦିଅନ୍ତି । ଏହାପରେ ମୂୃତକର ଘରକୁ ଆସି ଭୋଜିରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି | ଏହାକୁ ଝର 
କୁହାଯାଏ | ଦୂଇବର୍ଷରୁ କମ୍‌ ବୟସର ପିଲାଙ୍କୁ ଏଥୁରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ଦିଆଯାଏ ନାହିଁ । 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ଘ ୨୭ 
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ଓରାଓମାନେ ଶବର ମୁଣ୍ଡ ଉତ୍ତରକୁ ଓ ମୁହଁ ଉପରକୁ କରି ପେତିଆନ୍ତି । ଶୁଦିକରଣର 
ପ୍ରଥମ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ପାଞ୍ଚଦିନରେ ଓ ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟାୟ କେତେମାସ ପରେ ପାଳନ କରାଯାଏ | ଜାତିପୂଜକ 
ମୂତକର ଆତ୍କାକୁ ଆବାହନ କରି ତର୍ପିଣ କରିଥାଏ | 

ଭୂୟୀମାନେ ଶବକୁ ପୋତିଦିଅନ୍ି ଅଥବା ପୋଡ଼ିଦିଅନ୍ତି । ହଇଜା, ବସନ୍ତ, ସାପକାମୁଡ଼ାରେ 
ମରିଥିବା ଲୋକ, ଶିଶୁ ତଥା ଗର୍ଭବତୀ ମହିଳାଙ୍କ ଶବକୁ ପୋତି ଦିଆଯାଏ । କିଶାନ୍‌ମାନେ ଶବ 
ସଂସ୍କାର ପରେ ମୂତବ୍ୟକ୍ତିର ଏକ ଛୋଟ ପ୍ରତିମୂର୍ଭି ତିଆରି କରି ପୂଜା କରନ୍ତି | ପରବର୍ରୀ ମାର୍ଗଶୀର 
ପୂର୍ଣମୀରେ ସେହି ପ୍ରତିମୂର୍ିକୁ ନଦୀରେ ବିସର୍ଜନ କରି ଶୁବଧିକାମର ପରିସମାପ୍ତି କରନ୍ତି | ମୁଣ୍ଡାମାନେ 
ସାନ (ଶୃଶାନ) ଭୂମିରେ ପଥରର ବଡ଼ ସୃତିସ୍ତମ୍ଭ ନିର୍ମଣ କରନ୍ତି ଏବଂ ତା ପାଖରେ ଗୋଟିଏ 
ଛେଳି ଅବା ମେଣ୍ଟା ଜାତିପୂଜକ ଦ୍ଵାରା ବଳୀଦେଇ ବନ୍ଧୁକୁଟୁମ୍ବଙ୍କୁ ଭୋଜିଭାତ ଦିଅନ୍ତି ଓ ହାଣ୍ରିଆ 
ପିଅଛି । ଖଡ଼ିଆମାନେ ଶବକୁ ପୋତି ତା ସହିତ କିଛି ବାସନକୂସନ, ଧାନ, ତେଲ ଓ କେତୋଟି 
ମୁଦ୍ରା ରଖ ଦିଅନି । ବାରଦିନରେ ସେମାନଙ୍କର ଶୁଵିକ୍ରିୟା ସମାପ୍ତ ହୁଏ | 

ଆଦିବାସୀ ତୁ/୍/ ବା ଆତ୍ସାରେ ବିଶ୍ଵାସ କରେ | ତାର ବିଶ୍ଵାସ ଅନୁସାରେ ମୃତ ବ୍ୟକ୍ତିର 
ନୁମ/ ଉପକାରୀ ଦେବତା ରୂପରେ କାମ କରିଥାଏ ଅଥବା ପରିବାର ମଧ୍ଯରେ ପୁନର୍ଚନ୍ନ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥାଏ | ସେ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ପରି ସ୍ଵର୍ଗ ଓ ମୋକ୍ଷରେ ବିଶ୍ଵାସ କରେ ନାହିଁ । 


ବିବାହ : 

ପ୍ରାୟ ପ୍ରତିଟି ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ସ୍ଵଗୋତ୍ରୀୟ ବିବାହ ନିଷେଧ ରହିଛି | ଭୂୟୀ ଓ ଓରାଓମାନେ 
ସ୍ଵଗ୍ରାମରେ ବିବାହ କରନ୍ତି ନାହିଁ, କିନୁ ଭୂୟୀମାନଙ୍କର ଉପଗୋଷ୍ଠୀଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରେ ବିବାହ ଚଳେ | 
ଖଡ଼ିଆ ସମାଜରେ ଭାଇବୋହୂ ଓ ଦେଢ଼ଶାଶୁ ସହ ବିଧବାବିବାହ ନିଷେଧ କରାଯାଇଛି | ବିଂଝାଲ 
ପ୍ରଜାତିରେ କନ୍ୟା ପ୍ରାପ୍ରବୟସ୍କା ହେଲା ପରେ ବିବାହ ଦିଆଯାଏ ! ଆୟୋଜିତ ବିଂଝାଲ ବିବାହରେ 
କନ୍ୟାପିତା ବର ଚୟନ ପାଇଁ ରନ୍ଦନ ବା ଜାତି ଜ୍ୟୋତିଷର ସହାୟତା ନେଇଥାଏ । ପ୍ରତିଟି 
ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ବିଧବା ବିବାହ ପ୍ରଥା ରହିଛି । 


ଇତିହାସ : 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକଧାରା ଅନୁଶୀଳନ ମାଧ୍ଯମରେ ଏହି ଅଞ୍ଚଳରେ ମୁଣ୍ଡ ଟେକିଥିବା ବିବିଧ 
ଜାତି-ପ୍ରଜାତି ଓ ଧର୍ମଧାରାଗୁଡ଼ିକର ସମନ୍‌ୟଧାରାକୁ ଆଲୋଚନା କରିବା ଏହି ପୁସ୍ତକର ମୁଖ୍ୟ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ । ସଂସ୍କୃତିର ଗତି କେବେବି ଇତିହାସ ନିରପେକ୍ଷ ନୁହେଁ | ଅଧ୍ବକନ୍ଧୁ ଇତିହାସର ଗତି 
ସହିତ ସଂସ୍କୃତି ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନଧାରାର ଗତି ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ! ଇତିହାସ ଆଲୋଚନାର ଏହି ଅଂଶ 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଏତିହାସିକ ଶାସକବର୍ଗଙ୍କୁ ଗୌରବାନ୍ତିତ କରି ଏକ ଭ୍ରାନ୍ତ ଆତ୍ସସନ୍ତୋଷ ଲାଭ 
କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରେରିତ ନୁହେଁ, ଅଧକନୁ, ରାଜସତ୍ତା ଓ ଶାସକବର୍ଗର ବିକାଶ ତଥା ଗତି ସମଗ୍ର 
ଇତିହାସରେ ଜନସଂସ୍କୃତିକୁ କେଉଁ ଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି ତଥା କିପରି ରୂପ ପ୍ରଦାନ କରିଛି 
ତାର ଏକ ଅନୁଶୀଳନାତ୍ସକ ଅଧ୍ଯୟୟନର ପ୍ରୟାସ କରାଯାଇଛି । 

ସାଂପ୍ରତିକ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ଅତୀତରେ ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳ, ମହାକାନ୍ତାର, ଆଟବିକ ରାଜ୍ୟ, 
ତ୍ରିକଳିଙ୍ କଂଗୋଦ, କମକ ମଶ୍ଡଳ ଓ କାରୁଣ୍ଡ ମଣ୍ଡଳ ଇତ୍ୟାଦି ନାମରେ ପରିଚିତ ଥୁଲା ! 


୨୮ ଠ ପସଶ୍ତିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଗଧାରା 
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ଇତିହାସର ସମସ୍ତ ସମୟରେ ଏ ସମଗ୍ର ଅଞ୍ଚଳ ଏକ ଶାସନାଧୀନ ନରହି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସମୟରେ 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରାଜ୍ୟ ଓ ଶାସନର ଅନ୍ତର୍ଗତ ରହିଥିଲା । 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ଭୂଖଶ୍ଡ ମୂଳତଃ ଏକ ଆଦିବାସୀ ଭୂମି ଥଲା । ଏହି ଆଦିବାସୀଭୂମିକୁ 
ପରବର୍ଶୀ ସମୟରେ ବହୁକାଳଧରି ଆର୍ଯ୍ୟ ଆଗମନର ଏକ ନିରବଳ୍ିନ୍ନ ପ୍ର୍ଧିୟା ଲାଗି ରହିଲା । 
ରାଜନୀତିକ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ବିସ୍ତାର ତଥା ଆର୍ଥିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଉପନିବେଶ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏଠାକୁ 
ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରୁ ଆସିଥିବା ଆର୍ଯ୍ୟକାତି ଓ ଗୋଷ୍ଠୀମାନଙ୍କର ସ୍ଥାୟୀ ବସତି 
ସ୍ଥାପନ ହେବା ଫଳରେ ଆର୍ଯ୍ୟ ଓ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସହାବସ୍ଥାନ ଜନିତ ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ସଂଘର୍ଷ, 
ବୁଝାମଣାଗତ ଭାବ ବିନିମୟ ତଥା ଆବଶ୍ଯକତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଓ ବାଧ୍ୟଧବାଧକତାଗତ ଆଦାନପ୍ରଦାନ 
ମାଧ୍ଯମରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମୀକରଣର ରାସ୍ତା ପରିଚ୍ଛନ୍ନ ହେଲା | ଏହି ସାଂସ୍କୃତିକ ସମୀକରଣ ଗଣତାନ୍ତିକ 
ପଦ୍ଧତିରେ କେବେ ବି ଏକ ରାସ୍ତା ଅନ୍ଲେଷଣ ନକରି, ଦୁଘ/୫ଡ® (Euphemist) ଆର୍ଯ୍ୟର 
ଇଛା ଓ ସ୍ଵାର୍ଥାନୁକୁଳରେ ତଥା ତାର ଶକ୍ତି ଓ ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରୟୋଗ ମାଧ୍ୟମରେ ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତି ଉପରେ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଉପନିବେଶ ପ୍ରତିଷ୍ଠାର ସହାୟକ ହେଲା | ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ନିକଟରେ ଏକ 
ଉନ୍ନତ କୃଷି ସଭ୍ୟତା ଓ ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନଥବାରୁ ସେମାନେ ଏଠାକାର ସାମାଜିକ-ଆର୍ଥନୀତିକ 
ଜୀବନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ତା ଉପରେ ଆପଣାର ଆଧ୍ପତ୍ୟ ଜାହିର କରି ପାରିଥିଲେ । 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାକୁ ପ୍ରଥମ ଆର୍ଯ୍ୟ ଆଗମନ କେବେ ହୋଇଥଲା, ଏ ବିଷୟରେ ଇତିହାସ ଏ 
ଯାବତ୍‌ କୌଣସି ସଠିକ୍‌ ବିବରଣୀ ପ୍ରଦାନ କରିପାରିନାହିଁ, ଅଧକନ୍ଧୁ ପୌରାଣିକ ଉତ୍ସଗୁଡ଼ିକର 
ଅନୂୁଶୀଳନରେ ଅନେକ କଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି | ଏତିହାସିକ ସମୟରେ ଏହି ଭୂଖଣ୍ଡ ମହାପଦ୍ଧନନ୍ଦଙ୍କ 
ନନ୍ଦ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ବା ମଗଧ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ଅଧୀନରେ ଥିବାବେଳେ, ଏହି ଆଟବିକ ରାଜ୍ୟ ଅଶୋକଙ୍କର 
କରାଧୀନ ହୋଇ ପାରିନଥିଲା ବୋଲି ଏତିହାସିକ ମତ ରହିଛି ।” ତେବେ ମହାପଦୁନନ୍ଦଙ୍କ ସମୟରେ 
ଏହା ତାଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଶାସନାଧୀନ ଥୁଲା ବା ପରୋକ୍ଷ ଶାସନାଧୀନ ଥିଲା ସେ ବିଷୟରେ କୌଣସି 
ସଠିକ୍‌ ବିବରଣୀ ମିଳେ ନାହିଁ । ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ତେଲନଦୀ ଅବବାହିକା, ଅସୁରଗଡ଼ ଓ ଟିଟିଲାଗଡ଼ 
ଅଞ୍ଚଳ ବା ତୈତ୍ତଳିକ ଜନପଦ ଇତ୍ଯାଦି ଅଞ୍ଚଳରେ ଏକ ଗତିଶୀଳ ସଭ୍ୟତା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇ 
ସାରିଥିଲା ତଥା ଏ ଅଞ୍ଚଳର ଉତ୍ତର ଭାରତର କୌସାମ୍ଭୀ ଓ ଅହିଛତ୍ର ଆଦି ସ୍ଥାନଗୁଡ଼ିକ ସହ 
ବ୍ୟବସାୟିକ ସଂପର୍କ ଥିବାର ଏତିହାସିକ ସାକ୍ଷ୍ୟ ରହିଛି ` ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଦ୍ବିତୀୟ ଶତକରେ ଚେଦି 
ବଂଶୀୟ ସମ୍ରାଟ ମହାମେଘବାହନ ଉତ୍ତରରେ ଗଙ୍ଗାଠାରୁ ଦକ୍ଷିଣରେ ଗୋଦାବରୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଓ ପୂର୍ବରେ 
ବଙଟ୍ଗୋପସାଗରଠାରୁ ପଶ୍ଚିମରେ ବିନ୍ଧ୍ୟାଞ୍ଚଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆପଣାର ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ବିସ୍ତାର କରିଥିଲେ । ଏହାଙ୍କ 
ରାଜଧାନୀ ସୁକ୍ତିମତୀପୁର, ସୁକ୍ିମତୀ ବା ସୁକ୍ତେଲ ନଦୀକୂଳରେ ଅବସ୍ଥିତ ଥଲା, ଯାହାକୁ ପରବର୍ରୀ 
ସମୟରେ ସେ କଳିଙ୍ଗ ନଗରକୁ ଉଠାଇ ନେଇଥିଲେ | ମହାମେଘବାହନ ଖାରବେଳଙ୍କ ପିତାମହ 
ଥିଲେ ଏବଂ ଚେଦି ରାଜବଂଶ ଜୈନ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ ଥଲା 1° 

ସମୁଦ୍ରଗୁପ୍ତ ଦାକ୍ଷିଣାତ୍ୟ ଅଭିଯାନ ସମୟରେ ଦନକ୍ଷିଣାପଥର ଯେଉଁ ବାରଜଣ ରାଜାଙ୍କୁ ପରାଜିତ 
କରିଥିଲେ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଓଡ଼ିଶା ଅଞ୍ଚଳର ସାତଜଣ ରାଜାଥଲେ ! ସେମାନେ ହେଲେ- 
କୋଶଳର ମହେନ୍ଦ୍ର ମେଘ, କାନ୍ତାରର ବ୍ୟାଘ୍ରରାଜ, କୋରାଳର ମଞ୍ଟରାଜ, ପିଷ୍ଠପୁରର ମହେନ୍ଦ୍ରଗିରି, 
କୋଇଭୁରର ସ୍ବାମୀଦତ୍ତ। ଏରଣ୍ଡପଲ୍ଲୀର ଦମନ ଏବଂ ଦେବରାଷ୍ଟ୍ରର କୁବେର ।“ * ଏମାନଙ୍କ ମଦ୍ଯରେ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ଘି ୨୯ 
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ସାଂପ୍ରତିକ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳ କୋଶଳ, ବଲାଙ୍ଗିର, କଳାହାଣ୍ଡି ଓ ଫୁଲବାଣୀ 
ଜିଲ୍ଲାର କେତେକାଂଶ କାନ୍ତାର, ସୋନପୁର ଜିଲ୍ଲାର ରାମପୁର- ବିନିକା ଅଞ୍ଚଳ କୋରାଳ ରାଜ୍ୟର 
ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ଥଲା ।ଂ ? ସମୁଦ୍ରଗୁପ୍ତ ଦାକ୍ଷିଣାତ୍ଯ ବିଜୟ ପରେ ଏ ଅଞ୍ଚଳଗୁଡ଼ିକୁ ଆପଣାର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 
ଶାସନରେ ରଖୁ ନଥିଲେ, ବରଂ ସେ ପରାଜିତ ରାଜାମାନଙ୍କୁ ନିଜ ନିଜ ରାଜ୍ୟ ଫେରାଇ ଦେଇ 
ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଵାଧୀନତା ବା ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ବ୍ୟାପାରରେ ହସ୍ତକ୍ଷେପ କରିନଥିଲେ ।ଂ" ମତ୍ର ଭିନ୍ନ 
ଏତିହାସିକ ମତାନୁସାରେ ସେ ଏହି ସବୁ ଅଞ୍ଚଳରେ 2/ର୍ମଚିଳୟ ଫୁଟ ଅବଲମ୍ବନ କରିଥିଲେ 1“ 
ଗୁପ୍ତ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ପତନପରେ ସମଗ୍ର ମଧ୍ୟ ଭାରତରେ ଅନେକ ଛୋଟଛୋଟ ରାଜ୍ୟର 
ଉତ୍ଥାନ ହେଲା ।* * ଏହି ଅବସ୍ଥା ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ଅଞ୍ଚଳରେ ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥିଲା ଏବଂ ଅନେକ 
ଅଜ୍ଞାତକୂଳଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତି ଅଥବା ଆଦିବାସୀ ଦଳପତି ଏହିସବୁ ରାଜ୍ୟର ଶାସକ ହୋଇଥିଲେ । ଏହି 
ରାଜାମାନେ ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ ବର୍ଣ୍ଣ-ଜାତି ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସୁଦ୍ଧଢ଼ କରିବାରେ ମୁଖ୍ଯ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ 
କରିଥିଲେ ।“? ବର୍ଶ୍ଳଜାତି ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ତଥା ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସୁଦୃଢ଼ କରିବାର ଯେଉଁ ଧାରା ଓ 
ପ୍ରକ୍ରିୟା ଗୁଡ଼ିକ ଏଠାରେ ଅବଲମ୍ବନ କରାଗଲା ସେସବୁର ଭିତ୍ତି ବହୁ ଆଗରୁ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇ 
ସାରିଥୂଲା | 
ଗୁପ୍ତ ପରବର୍ଗୀ କାଳରେ ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ ଅନେକ ଛୋଟ ଛୋଟ ରାଜ୍ୟ ଓ ରାଜବଂଶଗୁଡ଼ିକର 
ଉତ୍ଥାନ ହୋଇଥଲା | ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ - I 
୧. ନଳବଂଶ (ଚତୁର୍ଥ-ପଞ୍ଚମ ଶତକ) - କାନ୍ତାର 
୨. ଅମରାର୍ଯ୍ୟକୁଳ ବା ଶରଭପୁରୀୟ ରାଜବଂଶ ( ଷଷ୍ଠ-ସପ୍ତମ ଶତକ)- କୋଶଳ 
୩. ପର୍ବତଦ୍ଵାରକ (ଷଷ୍ଠ ଶତକ) - ବଲାଙ୍ଗିର, କଳାହାଶ୍ତି ଅଞ୍ଚଳ 
୪. ଶୈଳୋଦ୍ଭବ - (ସପ୍ରମ-ଅଷ୍ଟମ ଶତକ) - କଂଗୋଦ 
୫. ପାଣ୍ଡୁବଂଶ ବା ସୋମବଂଶ - (ସପ୍ତମ ଶତକ ଶେଷଭାଗରୁ ଦ୍ଵାଦଶ ଶତକ ଆଦ୍ଯଭାଗ) 
କୋଶଳ 
ମୟୁର ରାଜବଂଶ- ବଣାଇମଶ୍ଡଳ -( ଅଷ୍ଟମ-ନବମ ଶତକ) 
୭. ଅନିଶ୍ଚିତତାର ସମୟ : ଚିଶ୍ଡକା' ନାଗ, ଭଂଜ, ନାଗ, ତେଲେଗୁ ଚୋଡ଼ ଏବଂ କଲ୍ଚୂରି- 
କୋଶଳ - ( ଏକାଦଶ ଶତକର ଶେଷାର୍ଵ ଓ ଦ୍ଵାଦଶ ଶତକ) 
୮. ଚୌହାନ ବଂଶ- ପାଟଣା ରାଜ୍ୟ - (ଚତୁର୍ଦବଶ ଶତକରୁ ବିଂଶ ଶତକ) 
୧. ନଳବଂଶ : ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟ ଚତୁର୍ଥ-ପଞ୍ଚମ ଶତକରେ କାନ୍ତାର ଅଞ୍ଚଳରେ ନଳବଂଶର 
ରାଜାମାନେ ରାଜତ୍ଵ କରୁଥିଲେ ! ସମୁଦ୍ରଗୁପ୍ତଙ୍କ ଆହ୍ଲାବାଦ ଅଭିଲେଖାନୂସାରେ କାନ୍ତାର ବର୍ଭମାନର 
ବସ୍ତର, ବଲାଙ୍ଗିର, କଳାହାଶ୍ି, କୋରାପୁଟ ଓ ଫୁଲବାଣୀ ଜିଲ୍ଲାର କେତେକ ଅଂଶକୁ ନେଇ ଗଠିତ 


he 


ଓ ଧର୍ମ ବିଜୟ : 
° ଧର୍ମବିଜୟ ଅନୁସାରେ ଏହି ପ୍ରକାର ବିଜୟରେ ବିଜୟୀ ରାଜା ବା ସମ୍ରାଟ ପରାଜିତ ରାଜାଙ୍କୁ 


ହତ୍ୟା କରୁନଥୂଲେ, ବରଂ କିଛି ସର୍ର ଓ ଅଧୀନତା ସହ ତାଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ରାଜ୍ଯ ପ୍ରତ୍ଯର୍ପଣ 
କରାଯାଉଥୁଲ୍ଲା | 


୩୦ ଠ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ହୋଇଥଲା । କୋଶଳରାଜା ମହେନ୍ଦ୍ରମେଘଙ୍କ ସମୟରେ କାନ୍ତାରରେ ବ୍ୟାଘ୍ରରାଜ ନାମକ ଜଣେ 
ଶକ୍ତିଶାଳୀ ରାଜା ଥଲେ ଯିଏ କି ସମୁଦ୍ରଗୁପ୍ତଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପରାଜିତ ହୋଇଥିଲେ ! ନଳମାନେ ସମ୍ଭବତଃ 
ବ୍ୟାଘ୍ରରାଜଂକ ଉତ୍ତରାଧ୍ଵବକାରୀ ଏବଂ ସେମାନେ ମୂଳତଃ ଆଦିବାସୀ ବୋଲି ଏତିହାସିକମାନେ ମତ 
ବ୍ୟକ୍ତ କରନ୍ତି । °° ପରବର୍ରୀ ସମୟରେ ଏମାନଙ୍କର ୍୧/ୟଳରଣ ହୋଇଥିଲା ।ଂ" ପୋଡ଼ାଗଡ଼ 
ବା ପୁଷ୍ଣରୀ ନଳମାନଙ୍କର ରାଜଧାନୀ ଥଲା | ନଳମାନେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ଥିଲେ ଏବଂ 
ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ଅନେକ ଭୂମି ଓ ଗ୍ରାମ ଦାନ କରିଥଲେ ।ଂ ଏମାନେ ବର୍ଣ୍ଣ-ଜାତି ବ୍ଯବସ୍ଥାର 
ସଂରକ୍ଷକ ଥିଲେ | ନଳମାନେ ଅ//୭/&/6/୫/ ଏବଂ ଅରମେଣ଼ିଲ ଉପାଧୂ ଧାରଣ କରୁଥିଲେ । ° 

୨. ଶରଭପୁରୀୟ ବା ଅମରାର୍ଯ୍ୟ କୂଳ : ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ଷଷ୍ଠ ଶତକରେ ଶରଭପୁରୀୟ ବା 
ଅମରାର୍ଯ୍ୟକୂଳର ରାଜାମାନେ କୋଶଳୀାଞ୍ଚଳରେ ଶାସନ କରୁଥିଲେ | ବ୍ୟାଘ୍ରରାଜଙ୍କ ମହଲର ଅଭିଲେଖ 
ଏବଂ ପାଣ୍ଡୁବଂଶୀ ଭରତବଳଙ୍କ ବାମ୍ହନି ଅଭିଲେଖରୁ ଏମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ସୂଚନା ମିଳିଥାଏ । 
ତତକାଳର କୋଶଳାଞ୍ଚଳ କଳାହାଣ୍ତି, ବଲାଙ୍ଗୀର ଓ ସମ୍ବଲପୁର ଚିଲ୍ଲାର କେତୋକାଂଶରେ ବ୍ୟାପ୍ତ 
ଥିଲା । ' ' ଶରଭପୁର ଏମାନଙ୍କ ରାଜଧାନୀ ଥିଲା | 

ଶରଭପୁରୀୟମାନେ ମୂଳତଃ ଆର୍ଯ୍ୟ ନଥୂଲେ ମଧ୍ଧ ଜାତି-ବର୍ଶ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ମୁଖ୍ୟ ପୃଷ୍ଠପୋଷକ 
ଥିଲେ ଏବଂ ଏମାନେ ମଧ୍ଯ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ କରମୁକ୍ତ ଭୂମି ଓ ଗ୍ରାମମାନ ଦାନ କରିଥଲେ । 
ଶରଭପୁରୀୟ ରାଜା ସୁଦେବରାଜ (630-655 Century A.D) ଙ ଖରିଆର ଅଭିଲେଖରୁ 
ଜଣାଯାଏ ଯେ ସେ ନବନ୍ଧକ ଓ ସମ୍ମିଲକ ନାମକ ଦୁଇଟି ଗ୍ରାମ ବିଷୁସ୍ବାମୀ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କୁ ଦାନ 
କରିଥୁଲେ | ବିଷୁସ୍ବାମୀଙ୍କୁ ସୁଦେବରାଜଙ୍କ ପୂର୍ବସୂରୀ ଜୟରାଜଙ୍କ ଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଭୂମି ଦାନ ମିଳିଥିଲା | 
ସୁଦେବରାଜଙ୍କ ସାରଙ୍ଗଗଡ଼ ଅଭିଲେଖ ଅନୁସାରେ ରାଣୀ ରାଜ୍ୟମହାଦେବୀ ବିଷୁସ୍ବାମୀ ସମେତ 
ନଅଜଣ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କୁ ଭୂମିଦାନ କରିଥଲେ ।” ' ଏହି ରାଜବଂଶଦ୍ଵାରା ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ପୂଷ୍ଠପୋଷକତାର 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବହୁ ଉଦାହରଣ ମିଳିଥାଏ | 

୩. ପର୍ବତଦ୍ଧାରକ ବଂଶ : ଷଷ୍ଠ ଶତକରେ ସାଂପ୍ରତିକ ବଲାଙ୍ଗୀର ଓ କଳାହାଣ୍ଡିର 
କେତେକ ଅଞ୍ଚଳରେ ପର୍ବତଦ୍ଵାରକ ରାଜାମାନେ ଶାସନ କରୁଥିଲେ | ନର୍ଲା ନିକଟସ୍ଥ ଅସୁରଗଡ଼ଠାରେ 
ଏମାନଙ୍କର ରାଜଧାନୀ ଥଲା | ଏମାନେ ଅନାର୍ଯ୍ୟ ସଂପ୍ରଦାୟର ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ବର୍ଣ୍ଣ-ଜାତି ବ୍ୟବସ୍ଥାର 
ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା କରିଥିଲେ ତଥା ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ କରମୁକ୍ତ ଭୂମି ଓ ଗ୍ରାମମାନ ଦାନ କରିଥିଲେ ।” " 

ପର୍ବତଦ୍ଵାରକ ବଂଶ ଅନାର୍ଯ୍ୟ ଦେବୀ ଝରି ବା ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ଵରୀଙ୍କ ଉପାସକ ଥୁଲେ । ଏହି 
ଆଦିବାସୀ ଦେବୀ ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ କୋଦାଳକ ମଣ୍ଡଳର ( ସାଂପ୍ରତିକ ଢେଙ୍କାନାଳ) ଶୁଳକି 
ରାଜବଂଶର କୂଳଦେବୋ ରୂପେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତା ହୋଇଥୂଲେ | 

୪. ଶୈଳୋଦ୍ଭବ ରାଜବଂଶ : ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ସପ୍ତମ-ଅଷ୍ଟମ ଶତକରେ କଂଗୋଦ ମଣ୍ଡଳରେ 
ଶୈଳୋଦ୍ଭବ ରାଜବଂଶର ଶାସନ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଥଲା । କଂଗୋଦ ରାଜ୍ୟ ମହାନଦୀ ଠାରୁ 
ମହେନ୍ଦ୍ରଗିରି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିସ୍ତୃତ ଥଲା | ଶାଳିମା ନଦୀ (ଆଧୁନିକ ଶାଳିଆ) କୂଳରେ କଂଗୋଦ 
ରାଜ୍ୟର ରାଜଧାନୀ ଥିଲା ! 

ଶୈଳୋଦ୍ଭବ ବଂଶର ମୂଳଉତ୍ସ ବିଷୟରେ ଏକ ମିଥ୍‌ ରହିଛି ଏବଂ ଏହି ମିଥ୍‌ ସେମାନଙ୍କର 
ତାମ୍ରଶାସନରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଛି । ଏହି ମିଥ୍‌ ଅନୁସାରେ “ ଏକଦା କଳିଙ୍ଗରେ ଅରାଜକତା 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଗା ଠି ୩୧ 


Digitized by PPRACHIN, SOA 


ଲାଗିରହିଥବାରୁ ପୁଳିନ୍ଦସେନ୍‌ ନାମକ ଜଣେ ଜନନେତା ସ୍ବୟମ୍ଭୂ ଶିବଙ୍କୁ ତପସ୍ଯା କରି ସେହି 
ରାଜ୍ୟପାଇଁ ଜଣେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ରାଜା ଦେବାପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥନା କଲେ | ତାଙ୍କ ପ୍ରାର୍ଥନାରେ ଶିବ ସଚୁଷ୍ଟ 
ହେଲେ ଏବଂ ସେହି ଦେବତାଙ୍କ ନିର୍ଦ୍ଦେଶରେ ଏକ ବିରାଟ ଶିଳାଖଣ୍ଡ ଦ୍ଵିଖଶ୍ତିତ ହୋଇ ତହିଁରୁ 
ଜଣେ ଦିବ୍ୟପୁରୁଷଙ୍କ ଆର୍ବିଭାବ ହେଲା | ଶିଳାଖଶ୍ଡରୁ ଆବିର୍ଭାବ ହୋଇଥିବାରୁ ସେ ଶୈଳୋଦ୍ଭବ 
ନାମରେ ଅଭିହିତ ହେଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ବଂଶ ଶୈଳୋଦ୍ଭବ ବଂଶ ନାମରେ 
ପରିଚିତ ହେଲା । ” °” ମାତୁ ଏତିହାସିକମାନଙ୍କ ମତାନୁସାରେ ଶୈଳଜ ଓ ପୁଳିନ୍ଦ ନାମକ ଦୁଇଟି 
ଜନଜାତିର ସମ୍ମିଶ୍ରଣରେ ଶୈଳୋଦ୍ଭବ ବଂଶର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ” *ଶୈଳୋଦ୍ଭବମାନେ ବିଗ୍ରହ 
ରାଜାଙ୍କ ଆଧ୍ୂପତ୍ୟ ସ୍ଵୀକାର କରିଥଲେ । 

ଶୈଳୋଦ୍ଭବମାନେ ଉଭୟ ବୈଷ୍ଣବ ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ଥୁଲେ । ସେମାନେ 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସକ ଥଲେ ! ଏମାନଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ମଧ୍ଯ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ କରମୁକ୍ତ ଜମି ଓ ଗ୍ରାମ 
ଦାନ କରାଯାଇଥୁଲା | ପୁରୁଷୋତ୍ତମପୁର ତାମ୍ରଶାସନାନୁସାରେ ଶୈଳୋଦ୍ଭବ ରାଜା କ୍ଷତ୍ରୀୟ ସଂଜ୍ଞା 
ଗ୍ରହଣ କରି ଆପଣାକୁ ମାଧବ ବର୍ମନ ନାମରେ ଅଭିହିତ କରିଥଲେ |”? 

୫. ପାଣ୍ଡୁବଂଶୀ ବା ସୋମବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵ : ସପ୍ରମ ଶତକର ଶେଷଭାଗରେ ତୀବର 
ଦେବ (୬୯ ୫-୭ ୨ ୫ ଖ୍ୀଷ୍ଟା୍ଧ କୋଶଳରେ ପାଣ୍ଡୁବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵର ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥିଲେ । 
ପାଣ୍ଡୁବଂଶୀମାନେ ସୋମବଂଶୀ ରୂପରେ ମଧ୍ଯ ପରିଚିତ । ତୀବରଦେବ ମେକଳର ପାଶ୍ୁବଂଶର 
ଉତ୍ତରାଧକାରୀ ଥିଲେ । ଶୈଳୋଦ୍ଭବ ରାଜା ଧର୍ମରାଜଙ୍କ ସେନକପାଟ ଅଭିଲେଖ ଅନୁସାରେ 
ତୀବରଦେବଙ୍କ ମୂଳଉତ୍ସ ଅଜ୍ଞାତ ଓ ସମ୍ଭବତଃ ଏମାନେ ମଧ୍ଯ ଆର୍ଯ୍ୟ ଜାତି ସମ୍ଭୁତ ନଥିଲେ । 
ଏମାନଙ୍କ ରାଜ୍ୟ କୋଶଳ ଓ ମେକଳକୁ ମିଶାଇ ବିନ୍ଧ୍ୟପର୍ବତ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିସ୍ତୃତ ଥଲା ଏବଂ ଶ୍ରୀପୁର 
ଏହାର ରାଜଧାନୀ ଥୁଲା | ଏମାନେ ହିନ୍ଦୁ ଓ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ୟ ଧର୍ମର ମୁଖ୍ୟ ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ଥୁଲେ | ଏମାନେ 
ଉଭୟ ଶୈବ ଓ ବୈଷ୍ଠବଧର୍ମର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା କରୁଥିଲେ । ପ୍ରଥମ ପର୍ଯ୍ୟାୟର ସୋମବଂଶୀ 
ରାଜାମାନେ ଅମଟ ଓ ଅର ଚୈଷବ ଉପାଧ ଧାରଣ କରି ଆସୁଥିଲେ | ମାତ୍ର ବାଳା୍ଦ୍ଧୁନ 
ମହାଶିବଗୁପ୍ତଙ୍କ ସମୟରୁ ଏମାନେ ଶୈବଧର୍ମର ପ୍ରଧାନ ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ସାଜିଲେ” ଏବଂ ଏହାଙ୍କ 
ପରବର୍ରୀ ରାଜାମାନେ କ୍ରମାନ୍‌ୟରେ ଚରୁ ଓ ମନୁ ଉପାଧ ଧାରଣ କରୁଥିଲେ ।” ` 

ସୋମବଂଶ ବା ପାଣ୍ଡୁବଂଶର ଏକମାତ୍ର ମହିଳା ଶାସନକର୍ରା ବାସଟା ହିନ୍ଦୁ ଓ ବ୍ରାହଣ୍ୟଧର୍ମର 
ପ୍ରସାର କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଅର ିଝଖଟ/ ଉପାଧୂ ଧାରଣ କରିଥଲେ । ତାଙ୍କ ସମୟରେ 
କୋଶଳରେ ଅନେକ ହିନ୍ଦୁ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରାଯାଇଥୁଲା ।”° ବାସଟାଙ୍କ ସମୟରେ ତାଙ୍କ ଭାଇ 
ଭାସ୍କରବର୍ମନଙ୍କ ପ୍ରଶାସନରେ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ରହିଥଲା | ଭାସ୍କରବର୍ମନ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ 
ଥିଲେ ଏବଂ ଶ୍ରୀପୁର ନିକଟରେ ଦୂଇଟି ବୌଦ୍ଧବିହାର ନିର୍ମାଣ କରାଇଥଲେ । ବାସଟାଙ୍କ ପୁତ୍ର 
ବାଳା୍ଜୁନ ଶୈବଧର୍ମର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା କରିଥିଲେ | ସେ ଭଶାଣେଶ୍ଵର ଶିବମନ୍ଦିର ରକ୍ଷଣାବେକ୍ଷଣ 
ପାଇଁ ବିଦ୍ୟାପଦ୍ରକ ଗ୍ରାମ ଦାନ କରିଥଲେ | ବାଳାର୍ଜୁନ ଶୈବଗୁରୁ ଶିବାଚାର୍ଯ୍ୟ ଶୁଳପାଣିଙ୍କ ଶିଷ୍ୟତ୍ଵ 
ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ | ଶୁଳପାଣି ଶୈବ ମତ୍ତମୟୁର ସମ୍ପରଦାୟର ଜଣେ ବିଖ୍ୟାତ ଦାର୍ଶନିକ ଥୁଲେ | 


ବାଳାର୍ବୁନ କୋଶଳରେ ଶୈବଧର୍ମର ପ୍ରଚାର ଓ ପ୍ରସାରରେ ସବୁଠୁ ଗୁରୁତ୍ୃପୂର୍ଣ୍ଣ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ 
କରିଥିଲେ ।"* 


୩୨ ଠ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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୬. ବଣାଇ ମଣ୍ଡଳର ମୟୁର ରାଜବଂଶ : ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟ ଅଷ୍ଟମ-ନବମ ଶତକରେ ସୁନ୍ଦରଗଡ଼ 
ଜିଲ୍ଲାର ବ୍ରାହ୍ମଣୀ ଅବବାହିକାରେ ବଣାଇ ମଷ୍ଡଳ ଅବସ୍ଥିତ ଥଲା । ସେଠାରେ ମୟୁର ନାମକ ଏକ 
ରାଜବଂଶର ଶାସନ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଥଲା ଏବଂ ଏହି ବଂଶର ନାମସଂଞ୍ଞା ବରାହ ଥିଲା | ମୟୂର ପକ୍ଷୀର 
ଚିତ୍ର ଏମାନଙ୍କର ରାଜକୀୟ ସଂକେତ ଥିଲା | ଏମାନେ ଏକ ପ୍ରତୀକବାଦୀ ଉପଜାତି ସମ୍ପଦାୟ 
ଥିଲେ । ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି ଗ୍ରହଣ କରି ମଧ୍ଯ ଏମାନେ ବର୍ଣ୍ଣାଶ୍ରମ ଧର୍ମରେ ପ୍ରବେଶ କରିନଥିଲେ ଏବଂ 
ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମାବଳମ୍ବୀ ଥିଲେ ।”” 

ବଣାଇ ମଶ୍ଡଳର ମୟୁରବଂଶର ଏକମାତ୍ର ଦାନପତ୍ର ଉଦୟ ବରାହଙ୍କ ବଣାଇ ତାମ୍ର 
ଶାସନ ଅନୁସାରେ ସେ (ଉଦୟ ବରାହ) ଭୌମକର ରାଜାଙ୍କର ସାମନ୍ତ ଥିଲେ ଏବଂ ସମା&/6ର, 
9୪, ମହଣ, ର/ଣଳ, ମଛ/ର/ ପ୍ରଭୃତି ସାମନ୍ତ ଉପାଧୂରେ ଭୂଷିତ ଥିଲେ । ସେ ବୃଦ୍ଧ ଉପାସକ 
ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟଧର୍ମର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା କରୁଥିଲେ |" 

୭. ଅନିଶ୍ଚିତତାର ସମୟ ( ଚିଶ୍ିକା ନାଗ ଭଞ୍ଜ, ନାଗ, ତେଲେଗୁ ଚୋଡ଼ ଓ 
.କଲଚୁରି) : ଏକାଦଶ ଶତକର ଶେଷ କେତୋଟି ଦଶକରେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ରାଜନୀତିକ 
ଅନିଶ୍ଚିତତା ଦେଖା ଦେଲା ଏବଂ ଦୁର୍ବଳ ରାଜନୀତିକ ସଂଗଠନ ଫଳରେ ଏହା ବିଭିନ୍ନ ଦିଗରୁ 
ଆକ୍ରମଣର ସମ୍ମୁଖୀନ ଦେଲା | ଏହି ସମୟରେ ପ୍ରଥମେ ଭଂଜ, ତାପରେ ନାଗ ଓ ନାଗଙ୍କ ପରେ 
ତେଲେଗୁ ଚୋଡ଼ମାନେ ସୁବର୍ଶ୍ପପୁର ଅଧ୍ୟକାର କରିନେଲେ | ଏଠାରେ ୧୦୯୦ ରୁ୧୧୧୯ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତେଲେଗୁ ଚୋଡ଼ଙ୍କ ଶାସନ ବଳବଭତର ଥିଲା | ୧୧ ୧ ୯ ଖ୍ରୀଷ୍ଟା୍ଦରେ ରତନପୁରର 
କଲଚୁରି ବଂଶୀୟ ରାଜା ପ୍ରଥମ ଜଲାଲଦେବ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ତେଲେଗୁ ଚୋଡ଼ ପ୍ରଶାସକଙ୍କୁ 
ପରାଜିତ କରି ଏହି ଅଞ୍ଚଳକୁ ଅଧ୍ୟକାର କଲେ | ପ୍ରାୟ ଶହେ ବର୍ଷ ଧରି ଏଠାରେ କଲଚୂରି ଶାସନ 
ରହିଥିଲା ।"” 

ଦ୍ଵାଦଶ ଶତକର ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଗଙ୍ଗବଂଶୀୟ ରାଜମାନେ ପୂର୍ବ ବା ଉପକୂଳ ଓଡ଼ିଶା ଅଧ୍ୂକାର 
କରିନେଲା ପରେ ପଶ୍ଚିମ ଅଧୂକାର ପାଇଁ କଲଚୁରିଙ୍କ ଉପରେ ବାରମ୍ବାର ଆକ୍ରମଣ କରି ବିଫଳ 
ହୋଇଥିଲେ । ପରିଶେଷରେ ତ୍ରୟୋଦଶ ଶତକର ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଗଙ୍ଗ ବଂଶୀୟ ରାଜ୍ଚା ତୃତୀୟ 
ଅନଙ୍ଗଭୀମଦେବ ( ୧୨୧୧-୧ ୨୩୮ ଖ୍ରୀଷ୍ଟ) କଲଚୁୂରିଙ୍କୁ ପରାଜିତ କରି ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା 
ଅଧ୍ୂକାର କରିଥିଲେ ।"ଂ ତୃତୀୟ ଅନଙ୍ଗଭୀମଦେବ ସୁବର୍ଣ ପୁରର ମଣ୍ଡଳେଶ୍ବରଙ୍କୁ ସେଠାକାର 
ପ୍ରଶାସକ ନିଯୁକ୍ତ କରିଥିଲେ | ତ୍ରୟୋଦଶ ଶତକର ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗରେ ଦିଲ୍ଲାର ସୁଲ୍ତାନ୍‌ ଉପକୂଳ 
ଓଡ଼ିଶା ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ କରିବା ଫଳରେ ଗଙ୍ଗମାନେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରଶାସନ ଉପରେ ଧାନ 
ଦେଇ ପାରିଲେ ନାହିଁ ଏବଂ ଏହା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ମଣ୍ଡଳେଶ୍ବରଙ୍କ ଉପରେ ନ୍ୟସ୍ତ ରହିଲା । ଏହି 
ଅବସ୍ଥାର ସୁଯୋଗ ନେଇ ଏଠାକାର ସ୍ଥାନୀୟ ସାମନ୍ତମାନେ ତଥା ସୁବର୍ଣ୍ପୁରର ମଣ୍ଡଳେଶ୍ବର 
ପାରସ୍ପରିକ କଳହରେ ଲିପ୍ତ ରହିଲେ ଏବଂ ସମ୍ଭବତଃ ସୁବର୍ଶ୍ପପୁରର ମଣ୍ଡଳେଶ୍ବର ଗଙ୍ଗଙ୍କଠାରୁ 
ସ୍ବାଧୀନତା ଘୋଷଣା କରି ସିଂହାସନ ଆରୋହଣ କରିନେଲେ ।"ˆ 

ଅପରପକ୍ଷରେ ଏପରି ରାଜନୀତିକ ଅନିଶ୍ଚିତତାର ସୁଯୋଗ ନେଇ ପାଟଣାରେ କେତେକ 
ସ୍ଥାନୀୟ ଜାତି ଓ ଜନଜାତିର ଦଳପତି ତଥା ଜଣେ ବାହୁଣଙ୍କ ମିଳିତ ଉଦ୍ୟମରେ ଏକ ଗୋଷ୍ଠାତାନ୍ତିକ 
ଶାସନର ସୂତ୍ରପାତ ହେଲା ।"° ଏହି ଗୋଷ୍ଠୀତନ୍ତ୍ର ଟଣା, କ ଗୀ ଗଜ, ସାଲେଇଟ ଅଜି, 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ପଠ ୩୩ 
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କରାଦିଂନ/ ଗା, ଡିନ୍ଦେଶଳେଲା ଗନ, 6ଖାଲାନ ଗତ, 6ଗୀର ରାଜ ଓ 6କାମନ/ ଗଜ ଇତ୍ୟାଦି ଆଠଟି 
ଗଡ଼ର ଦଳପତିଙ୍କୁ ନେଇ ଗଠିତ ହୋଇଥଲା ! ଶାସନର ପ୍ରତୀକ ସ୍ଵରୂପ ସିଂହାସନରେ ଏକ 
ସୁନାର ଲେମ୍ବୁ ସ୍ଥାପନକରି ଏହି ଦଳପତିମାନେ କ୍ରମାନ୍‌ୟରେ ଜଣେ ପରେ ଜଣେ ଦିନେ ଲେଖାଏଁ 
ଶାସନ ତୁଲାଉଥଲେ ! ଚତୁର୍ଦଶ ଶତକର ଦ୍ଵିତୀୟାର୍ବରେ ରମାଇଦେଓ ଜଣେ ମଲ୍ଲିକ ଚକ୍ରଧର 
ପାଣିଗ୍ରାହୀଙ୍କ ସହାୟତାରେ ଅନ୍ୟସମସ୍ତ ଜନଜାତୀୟ ଦଳପତିଙ୍କୁ ହତ୍ୟା କରି ପାଟଣାରେ ଟୌହାନ 
ବଂଶୀୟ ଶାସନର ସୂତ୍ରପାତ କରିଥିଲେ |" 

୮. ପାଟଣାର ଚୌହାନ ବଂଶ : ପାଟଣାର ଗୋଷ୍ଠୀତାନ୍ତିକ ଶାସନର ପରିସମାପ୍ତି ଘଟାଇ 
ଚତୁର୍ଦଶ ଶତକର ଦ୍ଵିତୀୟାର୍ବରେ ରମାଇଦେଓ ପାଟଣା ସିଂହାସନ ଅଧ୍ବକାର କରିଥିଲେ | ଏହାଙ୍କ 
ଶାସନାଧୂକାର ଓ ବଂଶ ପରମ୍ପରା ନେଇ ଅନେକ ଫି ରାଜପୁରାଣ ଓ ଜନଶୁତି ରହିଛି । ଫଣିନ୍ଦମ 
ଦେଓଙ୍କ ମତରେ ସେ ଏକ ଅଜ୍ଞାତ କୂଳଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତି ଥଲେ ଏବଂ ଚତୁରତାର ସହିତ ପଟଣାର 
ଦଳପତିମାନଙ୍କୁ ହତ୍ଯାକରି ସିଂହାସନର ସର୍ବମୟ କର୍ଭା ହୋଇଥୁଲେ | ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ଶାସନର 
ସୁଦୃଢ଼ୀାକରଣ ଓ ଜନମତକୁ ନିଜ ସପକ୍ଷରେ ନେବା ପାଇଁ ଚୌହାନ ବଂଶୀୟ ରାଜାମାନେ 
ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ର/ଥଚୁର/ ତଥା ^ ରତ୍ଯାଦିର ସୃଷ୍ଟି କରାଇଥିଲେ । ରମାଇଦେଓଙ୍କୁ 
ରାଜସ୍ଥାନର ଚୌହାନ ବଂଶୀୟ ବୋଲି ଅଗ୍ନିକୂଳ ମିଥ୍‌ ଜରିଆରେ ପ୍ରଚାର କରାଯାଇଥିବାବେଳେ 
6ଳାଣନଳାନନ୍ଦମ କାବ୍ୟ ତାଙ୍କୁ ଚନ୍ଦ୍ରବଂଶୀ ଓ ପରବର୍ରୀ ସୂତ୍ର ସବୁ ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ବୋଲି ପ୍ରଚାର 
କରିଥାଏ ।" ଅକୁ ମିର କୁହାଯାଇଛି ଯେ ହମ୍ମୀର ଦେବଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ 
ରାଣୀ ଇନର 92/6୭ ଆତ୍ବିସର୍ଜନ କରିଥିଲେ ମାତ୍ର ଏକ ରାଣୀ ଆଶାବତୀ ବା ଜୟନ୍ତୀ 
ଅନ୍ତସତ୍ତଵା ଥିବାରୁ ପଳାୟନ କରି ପାଟଣା ରାଜ୍ୟକୁ ଚାଲିଆସିଥିଲେ । ଏଠାକାର ଗୋଷ୍ଠୀତନ୍ତ୍ରର ଏକ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ଦଳପତି ଚକ୍ରଧର ପାଣିଗ୍ରାହୀ ତାଙ୍କୁ ଆଶ୍ରୟ ପ୍ରଦାନ କରିଥଲେ । ଏହି ରାଣୀଙ୍କ ଗର୍ଭରୁ 
ରମାଇଦେଓ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ ଏବଂ ଚକ୍ରଧର ପାଣିଗ୍ରାହୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପାଳିତ ହୋଇଥୁଲେ | କିନ୍ତୁ 
ରାଜସ୍ଥାନୀ ସୂତ୍ରରୁ ହମ୍ମୀର ଦେବଙ୍କ କୌଣସି ରାଣୀ ଜୀବିତଥବା ଅଥବା ପଳାୟନ କରିଥିବାର 
ସୂଚନା ମିଳେ ନାହିଁ ।"° ଏପରି ସମାନ ମିଥ୍‌ ଗୁଜୁରାଟ ପାବାଗଡ଼ର ତଥାକଥତ ଚୌହାନ ରାଜବଂଶ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । 6ଳ/ଣନଳା/ନନ୍ଦମ ବର୍୍ତତ ରମାଇଦେଓ ଅଥ ଚନଦିନ/ରେ ରାମଦେବ ନାମରେ 
ବର୍ଣ୍ଣିତ ଯାହା ପାବାଗଡ଼ ମିଥ୍‌ର ଅବିକଳ ନାମ |" * ଫଣିନ୍ଦମ ରମାଇଦେବଙ୍କୁ ଅଜ୍ଞାତକୁଳଶୀଳରୂପରେ 
ବର୍ଣିତ କରିଥିବାବେଳେ ରାମଚନ୍ଦ୍ର ମଲ୍ଲିକ ତାଙ୍କୁ ଖରିଆର ରାଜା ହମ୍ମୀର ଦେବଙ୍କ ପୁତ୍ର ରୂପେ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି |”? 

6ଳାଣଛାନନ୍ଦମ କାବ୍ୟ (ଷୋଡ଼ଶ ଶତକ-ପଶ୍ଡିତ ଗଙ୍ଗାଧର ମିଶ୍ର) ରମାଇଦେଓଙ୍କୁ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିବା ପାଇଁ ସେ ଏକ ନରଖାଦକ ବାଘକୁ ମାରି ଜନସମର୍ଥନ ହାସଲପୂର୍ବକ ଜନତାନ୍ତିକ 
ପଦ୍ଧତିରେ ରାଜା ନିର୍ବାଚିତ ହୋଇଥିବାର ବର୍ଣ୍ବନା କରେ ।”" କିନୁ ଜୟଚନ୍ଦିକା ୧୮୩୮ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ 
= ସମ୍ବଦ୧ ୨ ୮ ୨ - ପ୍ରହଲ୍ଲାଦ ଦୂବେ) ଅନୁସାରେ ସେ ଚକ୍ରଧର ପାଣିଗ୍ରାହୀଙ୍କ ସହାୟତାରେ ସାତଜଣ 
ମଲ୍ଲିକଙ୍କୁ କୌଶଳକ୍ରମେ ହତ୍ଯାକରି ସିଂହାସନ ଅଧ୍ୁକାର କରିଥିବାର ସୂଚନା ମିଳେ ।*” 

ରମାଇଦେଓ ପାଟଣା ସିଂହାସନଧୂବକାର କଲା ପରେ ମଧ୍ଯ ଆପଣାକୁ ସଂପୂର୍ଣ ସୁରକ୍ଷିତ 
ମନେକରି ପାରିନଥିଲେ । ବିବିଧ ଜାତି ଓ ଜନଜାତିରେ ଦଳପତିଙ୍କୁ ହତ୍ୟା କଲା ପରେ ଜନମତ 
ତାଙ୍କ ସପକ୍ଷରେ ନଥିବାରୁ ସେ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କ ସହାୟତାରେ ମିଥ୍‌ ସୃଷ୍ଟିକରି ଆପଣା ସପକ୍ଷରେ ଅଲୌକିକ 


୩୪ ପ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ସ୍ଵୀକୃତି ପ୍ରମାଣପୂର୍ବକ ଜନସମର୍ଥନ ହାସଲ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥିଲେ ! ମଲ୍ଲିକଙ୍କ ସୂଚନାନୂସାରେ 
ସାତଜଣ ମୃତ ମଲ୍ଲିକଙ୍କ ମୁଣ୍ଡ ପୋତାଯାଇଥବା ସ୍ଥାନ ପ୍ରକମ୍ପିତ ହେବାରୁ ଅନ୍ୟ ମଲ୍ଲିକ ଚକ୍ରଧର 
ପାଣିଗ୍ରାହୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ସ୍ଵରୂପ ଏକ ମେଣ୍ଚାକୁ ବଳି ଦେଇ ସେହି ସ୍ଥାନରେ ତାର ମୁଣ୍ଡକୁ ରମାଇଦେଓ 
ପୋତିଦେଲେ, ଫଳତଃ ସେହି ସ୍ଥାନର ପ୍ରକଂପନ ବନ୍ଦ ହୋଇଥଲା ।"* ଏହି ଅପପ୍ରଚାର ମାଧ୍ଯମରେ 
ଆପଣା ସପକ୍ଷରେ ଅଲୌକିକ ସ୍ବୀକୃତିର ପ୍ରୟାସ ସେ କରିଥିଲେ | 

ରମାଇଦେଓଙ୍କ ସିଂହାସନାରୋହଣ ପରେ ଦୂଇଜଣ କନ୍ଧ ଦଳପତି ( ଦୁଇଭାଇ) ଖୁରଖୁସ୍‌ମେଟା 
ଓ ଝଲିଆସାଦା କୁଡ଼ାସିଂହା ଓ ଜରାସିଂହା ଗଡ଼ରେ ନିଜ ନିଜର ଆଧ୍ବପତ୍ୟ ବଜାୟ ରଖୁଥିଲେ | ଏହି 
ଦୂଇଭାଇ ଖୁବ୍‌ ଶର୍ତିଶାଳୀ ଥିଲେ । ଏମାନଙ୍କ ପ୍ରଭାବକୁ ପ୍ରତିହତ କରିବା ପାଇଁ ସେ ଜଣେ ଗଣ୍ଡକୁ 
(ଦମାଇ ଗଣ୍ଡର ପୁଅକୁ) ସେନାପତି କରି ଏମାନଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଯୁଦ୍ଧ କରାଇ ଏହି ଅଂଚଳର 
ଦୂଇଟି ଜନଜାତି ମଧ୍ୟରେ ପାରସ୍ପରିକ ଶତୃତାର ସୂତ୍ରପାତ କରାଇଥଲେ । ଏହି ଯୁଦ୍ଧରେ କନ୍ଧ 
ଦୂଇଭାଇଙ୍କ ବିନାଶ ହୋଇଥଲା |! ରମାଇଦେଓ ଦମାଇ ଗଣ୍ଡର ପୁଅକୁ ସେହି ଅଞ୍ଚଳ ଅର୍ପଣ 
କଲେ | ସେ ଏଠାରେ ଜରାଗୁଡ଼ା ଗଡ଼ ନାମରେ ଗଡ଼ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରି ରହିଲା ଓ ଯାହା ପରବର୍ରୀ 
ସମୟରେ ଜରାସିଂହା ଗଡ଼ ନାମରେ ପରିଚିତ ହେଲା ।" 

ରମାଇଦେଓ ଆପଣାର ସାମଚ୍ଚିକ ଶକ୍ତି ବୃଦ୍ଧି ପାଇଁ ଅଧୂକ ପ୍ରଯତ୍ନ କରିଥିଲେ ଏବଂ ରାଜ୍ୟର 
ସୀମା ମଧ୍ଯ ବୃଦ୍ଧି କରିଥିଲେ | ସେ ବୌଦ ରାଜାଙ୍କୁ ପରାଜିତ କରି ବୌଦକୁ ପାଟଣା ରାଜ୍ୟରେ 
ମିଶାଇଥଲେ | ତାଙ୍କ ସମୟରେ ପାଟଣାରାଜ୍ୟର ସୀମା ପଶ୍ଚିମରେ ବେନ୍ଦ୍ରାନୁଆଗଡ଼ଠାରୁ ପୂର୍ବରେ 
ବୌଦ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏବଂ ଉତ୍ତରରେ ମହାନଦୀ ଠାରୁ ଦକ୍ଷିଣରେ ତେଲନଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିସ୍ତୃତ ଥଲା ।" 

ରମାଇଦେଓ ପୁରୀ ଗଜପତି ପରିବାର ସହ ବୈବାହିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରିଥିଲେ ଏବଂ 
ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରରୁ ବଳଭଦ୍ର, ସୁଭଦ୍ରା ଓ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ମୂରି ଆଣି ପାଟଣାଗଡ଼ସ୍ଥ ବ୍ରହ୍ମପୁରାଠାରେ ମନ୍ଦିର 
ନିର୍ମାଣ କରାଇଥିଲେ । ସେ ଯାଜପୁର ବିରଜା କ୍ଷେତ୍ରରୁ ତେର ଘର ବ୍ରାହ୍ମଣ ଆଣି ଏହି ମନ୍ଦିର 
ସେବାରେ ନିଯୁକ୍ତ କରିଥିଲେ । ସେ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ଚନ୍ଦନଭାଟି, ହିରାପୁର ଓ ବ୍ରହ୍ମପୁରା ପ୍ରଭୃତି 
ଗ୍ରାମ ମାଂ (କରମୁକ୍ତ) ସ୍ଵରୂପ ଦାନ କରିଥଲେ । ବ୍ରହ୍ମପୁରା ଗ୍ରାମର ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ସ୍ବାଧୀନତା ଓ କ୍ଷମତା ପ୍ରଦାନ କରାଯାଇଥିଲା | ତାଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ ସମୟରେ କୌଣସି ଅପରାଧୀ ଏପରି 
କି ନରହନ୍ତା ବି ଏହି ଗ୍ରାମରେ ପ୍ରବେଶ କଲେ ରାଜା ତାହାର ବିଚାର ନକରି ଏହିଭାର ସେଠାକାର 
ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ଉପରେ ଅର୍ପଣ କରୁଥିଲେ | ସେମାନେ ଇଛାନୁଯାୟୀ ଅପରାଧୀର ଦଶ୍ଡବିଧାନ 
ଅଥବା କ୍ଷମାପ୍ରଦାନ କରିପାରୁଥିଲେ | ରମାଇଦେଓ ଅନେକ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କୁ ମନ୍ତ୍ରୀ ଗୁରୁ ଆଦି ବିଶିଷ୍ଟ 
ଦରବାରୀ ପଦରେ ନିଯୁକ୍ତ କରିଥିଲେ ।”" 

ପାଟଣାରେ ଚୌହାନ ରାଜବଂଶର ଶାସନ ୧୯ ୪୮ ମସିହା ଜାନୁୟାରୀ ୧ ତାରିଖ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ରହିଥିଲା । ଏହିଦିନ ପାଟଣା ଗଡ଼ଜାତର ଓଡ଼ିଶା ରାଜ୍ୟରେ ସମ୍ମିଶ୍ରଣ ହୋଇଥଲା | 


ଧର୍ମଧାରା 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଆର୍ଯ୍ୟ ଓ ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତିର ସମନ୍୍‌ୟ ସହ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ଓ ଧର୍ମଧାରାର ସମନ୍ୟ 
ମଧ୍ଯ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ ଆଦିବାସୀ ବିଶ୍ଵାସ ସହ କାଳକ୍ରମେ ଜୈନ, ତନ୍ତ ବୌଦ୍ଧ, 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ପ ୩୫ 
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ବୈଷ୍ଣବ, ଶୈବ ଓ ଶାକ୍ରଧର୍ମର ସମନ୍ଵୟ ଘଟିଛି | ପୁଣି ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରାଜା ଓ 
ରାଜବଂଶର ପୁଷ୍ଠପ୍ରୋଷକତାରେ ବିକାଶ ଓ ପ୍ରସାର ଲାଭ କରିଥିବା ଉପରୋକ୍ତ ଧର୍ମସଂପ୍ରଦାୟ ସବୁ 
ପାରସ୍ପରିକ ସମନ୍‌ୟରେ ସମନ୍ବିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ କାଳକ୍ରମେ ବିକାଶ ଲାଭ କରିଥିବା 
ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ଓ ଧର୍ମ ସଂପ୍ରଦାୟ ଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରେ ତନ୍ତ୍ରଧର୍ମ, ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମ, ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମ, ଶୈବଧର୍ମ 
ଓ ଶାକ୍ତ ଧର୍ମ ପ୍ରଧାନ | 


ତନ୍ତ୍ରଧର୍ମ : ତନ୍ତଧର୍ମ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଜନସାମଜକୁ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଆକର୍ଷିତ କରିଥଲା | ସ୍ଥାନୀୟ 
ଆଦିବାସୀ ବିଶ୍ବାସର ଆନୁକୂଲ୍ୟରେ ଏହି ଧର୍ମ ଏ ଅଞ୍ଚଳର ଲୋକଧର୍ମରେ ପରିଣତ ହୋଇ ବହୁକାଳଧରି 
ଆପଣାର ପ୍ରଭୁତ୍ଵ ଜାରି ରଖୁଥିଲା | ଆଦିବାସୀ ବ୍ୟତୀରେକ ଦଳିତ ଓ ପଛୁଆ ବର୍ଗର ଲୋକଙ୍କ 
ପାଖରେ ମଧ୍ଯ ଚନ୍ତ୍ରଧର୍ମର ଆଦୃତି ରହିଥିଲା | ତନ୍ତଧର୍ମ ଏକ ଲୋକଧର୍ମରୂପେ ପ୍ରସାର ଲାଭ କରିବାର 
ଦୁଇଟି ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ରହିଛି । ପ୍ରଥମତଃ ଏହା ବୈଦିକ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରତିସ୍ପର୍ବାରେ ଭେଷଜ ଓ 
ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନର ଭଣ୍ଡାର ଥିଲା ଏବଂ କୃଷି ସଭ୍ୟତା ପାଇଁ ଏହାର ଅବଦାନ ଥଲା ଅବିସ୍ଵରଣୀୟ । 
ଦ୍ଵିତୀୟରେ ଏହି ଧର୍ମ ଜାତିଭେଦ ଓ ଲିଙ୍ଗ ଭିଭିକ ଶୋଷଣ ତଥା ଅବିଚାରର ସଂପୂର୍ଣ ପରିପନ୍ନୀ 
ଥଲା ।”" ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ତନ୍ତଧର୍ମର ପ୍ରସାର ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ପ୍ରଥମ ଶତକ ବେଳକୁ ହୋଇସାରିଥିଲା | 
ଏହି ସମୟରେ ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ କ/ଟ୫/ ପୂଜା ସହିତ ତନ୍ତରାୟିତ ୧/6 ବନଦନ୍‌ ସଂସ୍କୃତିର ଅଭ୍ୟୁଦୟ 
ହୋଇଥଲା ଏବଂ ଗୁଣିଗାରେଡ଼ୀ ବିଦ୍ୟା ପ୍ରସାର ଲାଭ କରିଥଲା !* ° ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ତନ୍ତ୍ରଧର୍ମର 
ଏହି ଧାରା ବୌଦ୍ଧ ଚଚଯ/ନ/ ଓ ସନଚୟ/ନ/ ଧାରାରେ ଉତ୍ତରିତ ହୋଇଥଲା | ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ଅଷ୍ଟମ 
ଶତକରେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ତାନ୍ତିକ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଏକ ପ୍ରଧାନ ପୀଠ ଥୁଲା | ଏହି ସମୟରେ ସମ୍ବଳର 
(ସମ୍ବଲପୁର) ରାଜା ଇନ୍ଦ୍ରଭୂତି ଓ ତାଙ୍କ ଭଉଣୀ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କରା ( ସୋନପୁର ରାଣୀ) ଯଥାକ୍ରମେ ବଜୂଯାନୀ 
ଓ ସହଜ୍ଚଯାନୀ ତନ୍ତ୍ରର ପ୍ରବର୍ରନ କରିଥିଲେ ।* * ତନ୍ଧଧର୍ମରେ ପଞ୍ଚ ମକାର ଉପାସନା ତଥା ଯୌନ- 
ଯୋଗ ଅଭ୍ୟାସର ପ୍ରଥା ରହିଥିଲା | 


ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ : ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରଥମ ସଂକେତ ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ଦ୍ଵିତୀୟ ଶତକରୁ ମିଳିଥାଏ | 
ହୁଏନ୍‌ସାଂଙ୍କ ବିବରଣୀ ଅନୁସାରେ ଏହି ସମୟରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ମହାଯାନୀ ଶାଖାର ପ୍ରଖ୍ୟାତ 
ଦାର୍ଶନିକ-ଗୁରୁ ନାଗାର୍ଜୁନ ପରିମଳଗିରି ବା ଗନ୍ଧମାର୍ଦନ ପର୍ବତରେ ଏକ ବୌଦ୍ଧବିହାର ନିର୍ମାଣ 
କରିଥିଲେ ।* ' ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ତୃତୀୟ ଶତକରେ ଗଣିଆପାଲିଠାରେ ଯୋଗାଚାର ଶୁନ୍ୟବାଦୀ 
ଦାର୍ଶନିକ ସର୍ବଗାମୀଙ୍କ ମୂଟନିଦ ବୌଦ୍ଧବିହାର ମଧ୍ଯ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଥଲା ।*" ସୋମବଂଶୀୟ 
ରାଣୀ ବାସଟାଙ୍କ ଭାଇ ଭାଷ୍ଟର ବର୍ମନ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ଥିଲେ ବୋଲି ମନ୍ଦଧୁ ତାମ୍ର 
ଶାସନରୁ ଜଣାଯାଏ । ସେ ଶ୍ରୀପୁରଠାରେ ସେହି ସମୟରେ ଦୂଇଟି ବୌଦ୍ଧ ବିହାର ନିର୍ମାଣ 
କରାଇଥିଲେ ।** 

ସମଗ୍ର ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ବିକାଶ ହୋଇଥଲା ! ବୌଦ ଅଞ୍ଚଳରେ କେତେକ 
ଲୋକେଶ୍ଵର ଓ ମୈତ୍ରୟ ପ୍ରତିମୂର୍ଭି ଆବିଶ୍ପତ ହୋଇଛି । ଲୋକମାନେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ବୁଦ୍ଧରାଜା ରୂପରେ 
ପୂଜା କରୁଥିଲେ, ଯାହା ପରବର୍ରୀକାଳରେ ଆଦିବାସୀ ଓ ଗ୍ରାମୀଣ ଦେବତା ଦଳନ ରୂପେ 
ପରିଚିତ ।"* ଏହା ବ୍ୟତୀତ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ କେତେକ ବୁଦ୍ଧମୂର୍ରି ଗ୍ରାମ ଦେବତା ରୂପେ ପୂଜା 
ପାଉଥ୍‌ବାର ସୂଚନା ରହିଛି ।*? 


୩୬ ଠ ପଷ୍ଠିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ବୁଢ଼ାରଜାଙ୍କ ଶିବ ରୂପରେ ପୂଜା କରାଯାଇଥାଏ |! 
ଅଶୋକଙ୍କ ସମୟରେ ତିଆରି ହୋଇଥବା ଅଧ୍ୂକାଂଶ ବୌଛ୍ଧସ୍ତମ୍ଭ ଓଡ଼ିଶାରେ ଶିବଲିଙ୍ଗ ରୂପରେ 
ପୂଜା ପାଉଛନ୍ତି ।" ° ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ କାଳକ୍ରମେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ନିନ଼ାଯଜ (“ଏଧu2e0) ହୋଇଛି | 


ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମ : ପ୍ରାଚୀନ ଓ ମଧ୍ୟଯୁଗରେ. ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟଧର୍ମକୁ ଯଥେଷ୍ଟ ଉତ୍ସାହ ଓ 
ପୃଷ୍ଣପୋଷକତା ମିଳିଥୂଲା | ରାଜକୀୟ ସଂରକ୍ଷଣ, ସୁବିଧାସୁଯୋଗ ଓ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ମାଧ୍ଯମରେ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟଧର୍ମର ପ୍ରସାରମାତ୍ର ହୋଇ ନଥୁଲା, ଅଧ୍ଵକନ୍ତୁ ବ୍ରାହ୍ମଣକୁ ଜନମାନସରେ ଦେବତା ରୂପରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରାଯାଇ ପାରିଥିଲା ବା ଚାନ୍ଦୁଫ 6ଦେଚଟ/ ଧାରଣାର ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇଥିଲା | ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ 
ଧର୍ମର ବୈଦିକ ପୂଜାବିଧୂକୁ ଯଥେଷ୍ଟ ପ୍ରୋତ୍ସାହନ ମଧ୍ଯ ମିଳିଥିଲା ।! ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ଅନେକ କରମୁକ୍ତ 
ଗ୍ରାମ ଓ ଜମି ଦାନ କରାଯାଇଥିଲା | ଶାସନ ଗ୍ରାମମାନଙ୍କର ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇଥିଲା ଏବଂ ସେଠାକାର 
ଭୋଗ ଓ ଭାଗ ବା କର ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ଆଦାୟ କରୁଥିଲେ । ଏମାନେ ସମାଜର ସବୁଠୁ ବଡ଼ 
ସୁବିଧାଭୋଗୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ଥଲେ । ପ୍ରତିବଦଳରେ ଏମାନେ ରାଜସରାର ତଥା ହିନ୍ଦୁ ବର୍ଣ-ଜାତି 
ବ୍ୟବସ୍ଥାର ସୁରକ୍ଷା ଅନୁକୂଳରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମୀକରଣ (A୯ଠଧାଧଧation) ର ରାସ୍ତା ସନ୍ଧାନ 
କରି ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ ଅଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ସାଂସ୍କୃତିକ ଉପନିବେଶ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିପାରିଥିଲେ ! 


ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମ : ଦକ୍ଷିଣ ଜୋଶଳ ବା ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଶରଭପୁରୀୟ ବା ଅମରାର୍ଯ୍ୟକୁଳର 
ରାଜାମାନେ ବୈଷ୍ଣଠବଧର୍ମର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା କରିଥିଲେ | ସେମାନେ ଭାଗବତ ଥିଲେ ଓ ଆପଣାକୁ 
ଅରମ ଛ/୭ବଚ ରୂପେ ଅଭିହିତ କରୁଥିଲେ ।*" 

ଶରଭପୁରୀୟଙ୍କ ପରେ ପାଣ୍ଜୁ ବା ସୋମବଂଶୀ ରାଜାମାନେ ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମର ମୁଖ୍ୟ ପୃଷ୍ଠପୋଷକ 
ଥିଲେ | ତୀବର ଦେବ, ନନ୍ନଦେବ ଓ ରାଣୀ ବାସଟା ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମର ବିପୁଳ ପ୍ରସାର କରାଇଥିଲେ | 
ରାଣୀ ବାସଟାଙ୍କ ସମୟରେ କୋଶଳରେ ଅନେକ ବିଷ୍ୁମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ ହୋଇଥିଲା ଏବଂ ତାଙ୍କ 
ସମୟରୁ ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ ନରସିଂହ ପୂଜା ପରମ୍ପରାର ପ୍ରାରମ୍ଭ ହୋଇଥିଲା ।* ` ଧୂତିପୁର ବା ବଉଦର 
ଭଞ୍ଜ ରାଜା ଶିଳ ଭଂଜ, ଶତୃଭଂଜ ଓ ରଣଭଂଜ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମର ପ୍ରସାର କରାଇଥିଲେ | ଗନ୍ଧରାଡ଼ିର 
ନୀଳମାଧବ ବିଷ୍ଣୁମନ୍ଦିର ରଣଭଞ୍ଜ ନିର୍ମାଣ କରିଥୁଲେ ।^° 


ଶୈବଧର୍ମ : ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ପଞ୍ଚମ ଶତକରୁ ଶୈବଧର୍ମର ରାଜକୀୟ ପୂଷ୍ଠପୋଷକତାର ସୂଚନା 
ମିଳିଥାଏ । ଏହି ଶତକରେ ନଳବଂଶର ରାଜା ଭବଦର ବର୍ମନ ଓ ଅଶ୍ଵପତି ଶିବ ଉପାସକ 
ଥିଲେ ।”* ନଳବଂଶ ପରେ ଶରଭପୁରୀୟ ରାଜାମାନେ ମଧ୍ଯ ଶୈବଧର୍ମର ପ୍ୂଷ୍ଠପୋଷକତା 
କରିଥଲେ ।*? କିନୁ ସୋମବଂଶୀ ରାଜା ତଥା ରାଣୀ ବାସଟାଙ୍କ ପୁତ୍ର ବାଳାର୍ୁନଙ୍କ ସମୟରେ 
ଶୈବଧର୍ମ ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ ଚରମ ଉଜ୍କର୍ଷତା ଲାଭ କରିଥଲା । ଶୈବଧର୍ମର ପ୍ରସାର ତଥା 
ଶିବମନ୍ଦିରମାନଙ୍କ ରକ୍ଷଣାବେକ୍ଷଣ ଓ ପରିଚାଳନା ପାଇଁ ସେ ଗ୍ରାମ ଓ ଭୂମି ଦାନ କରିଥୁଲେ ! 
ବାଳାର୍ଜୁନ ନିଜେ ୍ଦମୁର ସମ୍ପଦାୟର ଶୈବାଚାର୍ଯ୍ୟ ଶୁଳପାଣିଙ୍କର ଶିଷ୍ୟତ୍ବ ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ ।^" 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ନବମ ଶତକର ଉତ୍ତରାର୍ବରେ ଅଚାର୍ଯ୍ୟ ଗଗନ ଶିବଙ୍କ ଅଭ୍ୟୁଦୟ ଫଳରେ ମତ୍ତମୟୁର 
ସଂପ୍ରଦାୟର ପ୍ରସାର ଘଟିଥିଲା |! ଗଗନଶିବ ଗଗନେଶ, ବ୍ୟୋମଶିବ ଓ ଶଶିମୌଳି ନାମରେ ମଧ୍ଯ 
ଅଭିହିତ ଥଲେ | ରାଣୀପୁର-ଝରିଆଲଠାରେ ସୋମେଶ୍ବର ଶିବମନ୍ଦିରର ନିର୍ମାଣ ସହ ସମ୍ଭବତଃ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ଠି ୩୭ 
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ସୋମବଂଶୀ ରାଜା ପ୍ରଥମ ଜନ୍ନେଜୟଙ୍କ ପୁଷ୍ଠପୋଷକତାରେ ସେଠାରେ ଏକ ଶୈବବିହାରର ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିଥିଲେ । ପରେ ଏହି ସ୍ଥାନ 6/2 ନାମରେ ପ୍ରସିଵି ଲାଭ କରିଥିଲା !୬” ଆଲୋଚକଙ୍କ 
ମତରେ ବୌଦ ନିକଟସ୍ଥ ଚତୁର୍ଶିମ୍ଭୁ ମନ୍ଦିରରୁ ଦଶ୍ଡନାଟର ପ୍ରାରମ୍ଭ ହୋଇଥିଲା | ଦଣ୍ଡନାଟର ମୁଖ୍ୟବିଭବ 
ଲିଙ୍ଗ ସଦୃଶ ଚାରୋଟି ସଳଖ ଦଶ୍ଡ ବା ବାଡ଼ି ଚାରିଶମ୍ଭୁଂକୁ ପ୍ରତୀକିତ କରିଥାଏ ।୬* 


ଶାକ୍ତଧର୍ମ : ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ପଞ୍ଚମଶତକରୁ ଶକ୍ତିପୂଜାର ରାଜକୀୟ ପ୍ୂଷ୍ଠପୋଷକତାର 
ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହୋଇଛି । ପଞ୍ଚମ-ଷଷ୍ଠ ଶତକରେ ପର୍ବତଦ୍ଵାରକ ରାଜବଂଶର କୂଳଦେବୀ ସ୍ତଂଭେଶ୍ବରୀ 
ଓଡ଼ିଶାର ଶକ୍ତି ଉପାସନାରେ ପ୍ରଥମ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ବୋଲି ନବୀନ କୁମାର ସାହୁ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରନ୍ତି |? 
ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ଵରୀ ଏକ କାଠଖଷମ୍ବ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତୀକିତ ହୁଅନ୍ତି । 

କଳାହାଣ୍ଡିର ରାଷ୍ଟ୍ରଦେବୀ ମାଣିକେଶ୍ଵରୀ ମଧ୍ୟ କାଠଖମ୍ବରେ ପ୍ରତୀକିତ ହୁଅନ୍ତି । ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ବରୀ 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଡୂମାଲ୍‌ ସମ୍ପଦାୟର କୂଳଦେବୀ | ଡୁମାଲମାନେ ମାହେଶ୍ବରୀ ପୂଜା ମଧ୍ଯ କରିଥାନ୍ତି | 
ମାହେଶ୍ବରୀ ଓ ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ବରୀଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଘନିଷ୍ଠ ସମ୍ପର୍କ ରହିଛି ଏବଂ ଏ ଉଭୟ ଦେବୀଙ୍କ ଏକ ମିଳିତ 
ଉତ୍ସବ ଡୂମାଲ ସମ୍ପଦାୟ ଦ୍ଵାରା ପାଳନ କରାଯାଏ | 

ମହଦା ତାମ୍ରଶାସନ ଅନୁସାରେ ଲଙ୍କେଶ୍ବରୀ ସୁବର୍ଣ୍ଣପୁରରେ ଦ୍ଵିତୀୟ ସୋମେଶ୍ବର ଦେବଙ୍କ 
ସମୟରୁ ପୂଜିତ ହୋଇଆସୁଛନ୍ି | ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ଦଶମ ଶତକରୁ କନାହାଶ୍ଡିରେ ମଧ୍ଯ ଲଙ୍କେଶ୍ଵରୀ ପୂଜାପ୍ରଥା 
ପ୍ରଚଳିତ ହୋଇ ଆସୁଅଛି । ଜୁନାଗଡ଼ ସ୍ଥିତ ଲଙ୍କେଶ୍ଵରୀ ପ୍ରତିମୁରି ହେଉଛି କାଳୀ ଏବଂ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କର 
ଏକ ସମନ୍ବିତ ପ୍ରତିମୂର୍ରି ।** 

ଏହା ବ୍ୟତୀତ ସମଲେଶ୍ବରୀ, ଦ୍ଵାରସେନୀ (ସିନ୍ଧେକେଲା ସ୍ଥିତ) ଇତ୍ଯାଦି କେତେକ 
ଲୋକଦେବୀ ମଧ୍ଯ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ଲଙ୍କେଶ୍ଵରୀ ରୂପରେ ପୂଜିତ ହୋଇଥାନ୍ତି । 

ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ନବମ-ଦଶମ ଶତକରେ ସୋମବଂଶୀ ରାଜତଵକାଳରୁ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଯୋଗୀନୀ 
ପୂଜାର ପରମ୍ପରା ପ୍ରଚଳିତ ହୋଇଆସୁଛି । ଏହି ସମୟରେ ରାଣୀପୁର-ଝରିଆଲଠାରେ ଏକ ଚୌଷଠୀ 
ଯୋଗିନୀ ମନ୍ଦିର ତିଆରି କରାଯାଇଛି, ଯହିଁର ଅଧ୍ଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ହେଉଛନ୍ତି ସମ୍ଭବତଃ ଚାମୁଣ୍ଡା |°” 
କୋଶଳଜର ସୋମବଂଶୀମାନଙ୍କର ଇଷ୍ଟଦେବୀ ଭଗବତୀ ପଞ୍ଚମ୍ବରୀ ଭଦ୍ରାମ୍ଭିକା ଥିଲେ ବୋଲି ଦ୍ଵିତୀୟ 
ଯଯାତୀଙ୍କର ତାମ୍ରଶାସନରୁ ଜଣାଯାଏ । ଆମ୍ବା ଓ ଅମ୍ବିକା ଆଦିବାସୀ ଭାଷାରେ ମୃତାଦେବୀଙ୍କୁ 
ବୁଝାଯାଏ । ଆଦିବାସୀ ଦେବୀ ଅମ୍ବିକା ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିରେ ସମ୍ମିଳିତ ହୋଇ ଭଦ୍ରାମ୍ଭିକାରେ ପରିଣତ ' 
ହେଲେ ।^° 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମଧାରାର ପ୍ରସାର ଓ ସମନ୍ଵୟ ସୋମବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵରେ 
ଶୀର୍ଷସ୍ତାନରେ ପହଞ୍ଚିଥିଲା । ସୋମବଂଶୀ ରାଜମାନେ ଏକାଧାରରେ ବୈଷ୍ଣବ, ବୌଦ୍ଧ, ଶୈବ ଓ 
ଶାକ୍ତ ଧର୍ମର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା କରିଥିଲା । 


ରାଜନୀତିକଙ-ଅର୍ଥନୀତି ଓ ଆର୍ଥକ ଜୀବନଧାରା 


ମଧ୍ଯଯୁଗରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରଦେଶ ସହ ମିଶ୍ରଣ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବା ପ୍ରାକ-ସ୍ବାଧୀନତା କାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଏତିହାସିକ ଆର୍ଥକ ଜୀବନଧାରା ସାମନ୍ତବାଦୀ ଅର୍ଥନୀତି ଓ ସମାଜନୀତିର ଚଉହଦୀ 


୩୮ ୨ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ମଧ୍ଯରେ ସୀମାବଦ୍ଧ ରହିଛି । ଏହି ସାମନ୍ତୀ ଅର୍ଥନୀତିର କ୍ରମବିକାଶ ହୋଇଛି ଓ କାଳକ୍ରମେ ଏହାର 
ରୂପ ଓ ସ୍ଵରୂପରେ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଛି । ଏହି ପରିବର୍ଭନ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାମାଜିକ ସଂରଚନାକୁ 
ବହୁଳ ଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି । 


ସାମନ୍ତୀ ଅର୍ଥନୀତିର ପ୍ରାରମ୍ଭ : ମୁଖ୍ୟତଃ ଭୂମି ଓ ଗ୍ରାମ ଅନୁଦାନର ପ୍ରାରମ୍ଭ ଓ ବିକାଶ ସହ ପଶ୍ଚିମ 
ଓଡ଼ିଶା ବା ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳ ଭୂଖଣ୍ଡର ସାମନ୍ତୀ ଅର୍ଥନୀତିର ପ୍ରାରମ୍ଭ ହୁଏ । ମଧ୍ୟଯୁଗରେ ବିଶେଷକରି 
ଗୁପ୍ତ ପରବର୍ଭୀ ଯୁଗରେ ଏଠାକାର ଆଦିବାସୀ ବା ଅଜ୍ଞାତ କୁଳଶୀଳ ରାଜବଂଶଗୁଡ଼ିକ ଆପଣା 
ରାଜସରାର ସ୍ଥରାୟୀତ୍ଵ ଓ ସୁପରିଚାଳନା ପାଇଁ ବହିରାଗତ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ତଥା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରଶାସକୀୟ 
ଓ ସୈନିକ ସେବା ପାଇଁ ଭୂମି ଓ ଗ୍ରାମ ସମେତ ଜଙ୍ଗଲ, ପ୍ରଜା, ସେବାକାରୀ ଓ କାରିଗରବର୍ଗ 
ଉପରେ ଆର୍ଥକ ଓ ପ୍ରଶାସକୀୟ ଅଧୁୂକାର ହସ୍ତାନ୍ତର କରିବା ଫଳରେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ଭୂଖଣ୍ଡରେ 
ସାମନ୍ତୀ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ସୂତ୍ରପାତ ହୁଏ | 

ଯେଉଁ ବିଶେଷାଧୂକାର ପ୍ରାପ୍ରବର୍ଗକୁ ଭୂମି ଓ ଗ୍ରାମ ଅନୁଦାନ ଦିଆଯାଉଥିଲା ସେମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ବହିରାଗତ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ଯବର୍ଗ ମୁଖ୍ୟ ଭୋଗୀଜନ ଥିଲେ । ଏମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଶାସକୀୟ ସେବା, 
ମନ୍ଦିର ଓ ଧର୍ମ ପରିଚାଳନା ଇତ୍ୟାଦି ଦାୟିତୃ ନିର୍ବାହ ପାଇଁ ଏହି ବିଶେଷାଧ୍ରକାର ଦିଆ ଯାଉଥିଲା ! 
ଅପରପକ୍ଷରେ ସ୍ଥାନୀୟ ଆଦିବାସୀ ଓ ଅନ୍ୟ ଅଧବବାସୀମାନଙ୍କୁ ସୈନିକ ସେବା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଭୂମି 
ଅନୁଦାନ ଦିଆ ଯାଉଥିଲା |! ରାଜବଂଶ ସଂପର୍କିତ ଲୋକ ତଥା ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଆଦିବାସୀ ଗୋଷ୍ଠୀ 
ଦଳପତିମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସାମନ୍ତୀ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ସମାହିତ କରାଯାଇଥିଲା ।” ° 


ସାମଚ୍ତୀ ଅର୍ଥନୀତି ଓ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାକୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଆଗମନ : ପୂର୍ବରୁ ସୁଚୀତ କରାଯାଇଛି ଯେ 
ମଧ୍ଯଯୁଗରେ, ବିଶେଷକରି ଗୁପ୍ତ ପରବର୍ଭୀ ଯୁଗରେ ସମଗ୍ର ଓଡ଼ିଶା, ଛତିଶଗଡ଼ ଓ ଛୋଟନାଗପୁର 
ଅଞ୍ଚଳରେ ସ୍ଥାନୀୟ ଆଦିବାସୀ ଦଳପତି ଅଥବା ଅଜ୍ଞାତକୁଳଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ ଅନେକ 
ଛୋଟ ଛୋଟ ରାଜବଂଶ ତଥା ରାଜ୍ୟଗୁଡ଼ିକର ଉତ୍ଥାନ ହୋଇଥିଲା |° ଏହି ଆଦିବାସୀ ଦଳପତି 
ବା ଅଜ୍ଞାତକୂଳଶୀଳ ରାଜବଂଶର ରାଜାମାନେ ନିଜ ନିଜ ଭୂଖଣ୍ଡକୁ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ନିମନ୍ତ୍ରିତ କରି 
ପ୍ରଶାସକୀୟ ଦାୟିତ୍ଵ ତଥା ଭୂମି ଓ ଗ୍ରାମମାନ ଅନୁଦାନ ଦେଇଥିଲେ । ବହିରାଗତ ବ୍ରହ୍ମଣମାନେ 
ସ୍କୃତି-ସଂହିତା ପରମ୍ପରାର ବିଦ୍ୟାନୂସାରେ ରାଜ୍ୟଶାସନ ପ୍ରଣାଳୀକୁ ଶୁଙ୍ଗଳିତ କରିବାର ଉପାୟ କେବଳ 
ନେଇ ଆସିନଥିଲେ ଅଧୂକନ୍ଧୁ ର/ଛୁର/6, ମିଥ୍‌ ଇତ୍ୟଦର ରଚନା ଓ ପ୍ରଚାର ମାଧ୍ୟମରେ ଏଠାକାର 
ରାଜାମାନଙ୍କ କ୍ଷଚ/ୟଳଜରଣ କରିଥିଲେ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ଉଚ୍ଚବଂଶଜତୃ ପ୍ରତିପାଦନ କରିବାର 
ଦାୟିତୃଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ ! ରାଜସତ୍ତାର ଦୈବୀ ଉପ୍ପରି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁକୂଳରେ ଏସବୁ ମିଥ୍‌ ଓ 
ରାଜପୁରାଣଗୁଡ଼ିକର ରଚନା ଓ ପ୍ରଚାର କରାଯାଉଥୁଲା ! ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଏହି ବହିରାଗତ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ 
(ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାକୁ ବ୍ରାହୁଣ ଆଗମନର ନିରବହିନ୍ନ ସ୍ରୋତ ଏହି ସମୟରୁ ହିଁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି ) 
ଦରବାର ଓ ରାଜ୍ୟ ଶାସନ ବ୍ୟତୀତ ସହର ଓ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳର ମନ୍ଦିର ପରିଚାଳନା ତଥା ରାଜକୀୟ 
କାନୂନ ଓ ହିନ୍ଦୁ ସାମାଜିକ ନିୟମର ପ୍ରଚାର ଓ ପ୍ରସାର ମାଧ୍ୟମରେ ଅଗଣିତ ସ୍ଥାନୀୟ ଜନଜାତୀୟ 
ଜନତାଙ୍କୁ ଶୃଙ୍ଖଳିତ କରିବାରେ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ । ଏହି ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ବିବିଧ 
ପ୍ରଶାସକୀୟ ପଦପଦବୀ ଯଥା - ଥନ୍ଦଧୁଦାନ ଅଟ ଅଚଳ, ମଣ ଅଟଚନ, ମନାଦଣି ଚିଡ଼ନନ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ଠି ୩୯ 
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ଆଦି ରୂପେ ଅବସ୍ଥାପିତ କରାଯାଇଥିଲା । ? ଏହା ବ୍ୟତୀତ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ମନ୍ତ୍ରୀ, ଗୁରୁ ଆଦି ବିଶିଷ୍ଟ 
ଦରବାରୀ ପଦରେ ନିଯୁକ୍ତ ଦିଆଯାଇଥିଲା ।°" ଶାସନ ଗ୍ରାମମାନଙ୍କର ସକଳ ପ୍ରଜା ଅନୁଦାନ 
ଭୋଗୀଙ୍କ ଅଧୀନସ୍ଥ ଥିଲେ ଏବଂ ଶାସକର ଇଚ୍ଛାନୂରୁପେ କର ଓ ସେବା ନିର୍ବାରିତ ହେଉଥିଲା । 
ଏଠିକାର ପ୍ରଜା ଓ କାରିଗରବର୍ଗର ଲୋକଙ୍କ ଆପଣା ଇଳ୍ଛାନୁସାରେ ଗ୍ରାମ ଛାଡ଼ି ପଳାୟନ କରିବାର 
ଅଧକାର ମଧ୍ଯ ନଥିଲା ଏବଂ ଏମାନେ ସେହି ଗ୍ରାମମାନଙ୍କରେ ଭୋଗୀଜନର ଇଛାନୁସାରେ 
ସେବାପ୍ରଦାନ କରି ପଡ଼ି ରହିବାକୁ ବାଧ ହେଉଥିଲେ ।* ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟଗୋଷ୍ଠୀର 
ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଓ ସ୍ଥାନୀୟ ଆଦିବାସୀ ଦଳପତିମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଭୂମି ଅନୁଦାନ ଦିଆଯାଉଥିଲା | ଏମାନେ 
ମୁଖ୍ୟତଃ ରାଜ୍ୟର ସୈନିକସେବାର ଭାର ବହନ କରୁଥିଲେ । ସାମନ୍ତବର୍ଗରେ ସାଧାରଣତଃ 
ରାଜପରିବାରର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହୁଥିଲା ଏବଂ ଆଦିବାସୀ ଦଳପତିଙ୍କୁ ଏଥିରେ ସମାହିତ କରି ରାଜନ୍ୟବର୍ଟ 
ସ୍ଥାନୀୟ ଜନତାର ବିଶ୍ଵାସଭାଜନ ହେବା ପାଇଁ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରିଥଲା, ଯାହା ଶାସନର ସ୍ଥାୟିତ୍ଵ ପାଇଁ 
ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ରୂପରେ ଆବଶ୍ୟକ ଥଲା | ତେବେ ଏହି ଶାସକବର୍ଗୀୟ ଆଦିବାସୀ ଶ୍ରେଣୀର ପରବର୍ରା 
ସମୟରେ ଟ/ଅଳଜରଣ ବି ହୋଇଛି | 

ଓଡ଼ିଶା ବା ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଅନୁଦାନ ଭୋଗୀ ରହିଥିବାର ଏତିହାସିକ 
ସୂଚନା ମିଳେ | ଏମାନେ ମୁଖ୍ୟତଃ ଠୁଥ/ନ, 6ଉ/ଗା, 6ଲଗାରଅ, ମଛାଲୋଗୀ, ବୁଜରQୋଗା, 
ସାମଛ, ମଜ/ସାମଛ, ମଛ/ସାମଛ/ଧପି, ରାଜ, ରାଜନଳ, ବାରଣଳ, ରାଜସୁଚ, ରାକୁବ 
ଇତ୍ୟାଦି ରୂପରେ ପରିଭାଷିତ ଥଲେ ।ଂ* ତେବେ ଏହି ବାର-ତେର ଶ୍ରେଣୀର ସାମନ୍ତ ଓ 
ରାଜ୍ୟାଧ୍କାରୀଙ୍କ ମାଧ୍ଯମରେ ତିନିଶହ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କ ଭୂମି ଅନୁଦାନ ଦିଆ ଯାଇଥବାର ପ୍ରମାଣ ମିଳେ | 
ଏକକ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଏକାସାଙ୍ଗରେ ଅନେକ ବ୍ରାହୁଣଙ୍କୁ ଏକ ଗ୍ରାମ ପ୍ରଦାନ କରି ବ୍ରାହମଣଶାସନ 
ଗ୍ରାମ ବସେଇବାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ମଧ୍ଯ ମିଳିଥାଏ ।°? 


ଭୂମି ଅନୁଦାନର ଫଳାଫଳ ଓ ସାମନ୍ତୀ ବ୍ୟବସ୍କାର ଭିତ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା : ଭୂମି, ଗ୍ରାମ, ଗ୍ରାମର 
ପରିସଂପରି ତଥା ପ୍ରଚାମାନଙ୍କ ଉପରେ ଅନୁଦାନ ଭୋଗୀଙ୍କ ଏକାଧଵକାର ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ତଥା 
ଓଡ଼ିଶାର ଛୋଟ ଛୋଟ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଶାସକୀୟ ଓ ଆର୍ଥକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଆହୁରି ଛୋଟ ଛୋଟ ଅଂଶରେ 
ବିଭକ୍ତ କରିଦିଏ । ଯାହାର ଫଳସ୍ବରୂପ ବହୁକୈନ୍ଦ୍ରିକ ସାମନ୍ତୀ ଶାସନ ଓ ଅଥଁବ୍ୟବସ୍ଥାର ଭିରି 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୁଏ । 

ସାମନ୍ତୀ ଅର୍ଥନୀତିର ବିକାଶ : ଭୂମି ଓ ଗ୍ରାମ ଅନୁଦାନ ତଥା ସେଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ଓ ଗ୍ରାମ ସହ 
ସଂପର୍କିତ ସକଳ ଭୂ, ଜନ ଓ ରାଜସ୍ଵ ସଂପଦର ମାଲିକାନା ଭୋଗୀଜନମାନଙ୍କୁ ବିତରଣ କରିବା 
ତଥା ରାଜସଭ୍ତାର ସ୍ଥାୟୀତ୍‌ ଓ ନିରାପତ୍ତା ସକାଶେ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମନ୍‌ୟ ମାଧ୍ଯମରେ ସ୍କାନୀୟ 
ଜନଜାତିମାନଙ୍କୁ ସାମନ୍ତୀବ୍ୟବସ୍ଥାର ଚୌହଦୀ ଭିତରେ ଆଣି ସାରିବା ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ପଶ୍ଚିମ 
ଓଡ଼ିଶାରେ ଏକ ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ ରାଜତାନ୍ତିକ-ସାମନ୍ତବାଦୀ ସମାଜର ସ୍ଵରୂପ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଏହି ଛୋଟ ଛୋଟ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କରେ ରାଜା-ଜମିଦାର-ଗୌନ୍ତିଆ-ଚାଷୀ-ସୁଖବାସୀ 


ଇତ୍ୟାଦି ବିବିଧ ସୋପାନର ଆର୍ଥିକ ଓ ରାଜନୀତିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ ଭାବରେ ସୁପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ହୋଇଥିବାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରହିଛି । 


୪୦ ୦ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାମନ୍ତୀ ସୋପାନ : ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାମନ୍ତ ତନ୍ତ୍ରୀ ସୋପାନକୁ ନିମ୍ନ ଭାଗରେ 
ଦର୍ଶାଯାଇପାରେ । 


ରାଜା : ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ବିବିଧ ଛୋଟ ଛୋଟ ରାଜ୍ୟର ବାସ୍ତବ ଶାସକ ତଥା ସକଳ ସମ୍ପଦର 
(ଭୂ, ଜଙ୍ଗଲ, ଇତ୍ୟାଦି) ଅଧୂକାରୀ ଥଲେ ରାଜା | ତେବେ ରାଜ୍ୟଗୁଡ଼ିକ ବିବିଧ ପ୍ରକାର ଜମିଦାରୀରେ 
ବିଭକ୍ତ ଥଲା ଏବଂ ବାସ୍ତବପକ୍ଷରେ ପ୍ରଜାଙ୍କଠାରୁ ରାଜସ୍ବ ଆଦାୟ କରି ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ କମା ଦରବାରରେ 
ଦେବା ଜମିଦାରମାନଙ୍କ କାମ ଥିଲା | ରାଜ୍ୟର କୌଣସି ପ୍ରକାର ସମ୍ପଦର ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ହସ୍ତାନ୍ତରରେ 
ରାଜସ୍ବୀକୃତି ଜରୁରୀ ଥଲା । ରାଜା ଏବଂ ପ୍ରଜାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସିଧାସଳଖ ସମ୍ପର୍କ ନଥିଲା ଏବଂ ଏହି 
ସମ୍ପର୍କର ମାଧ୍ୟମ ରୂପରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ସାମନ୍ତୀ ବ୍ୟବସ୍ତା ରହୁଥିଲା | ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରଜାଙ୍କ ସମ୍ପର୍କ 6୭, 
ଉମର, ଛାର ରତ୍ୟାଦି ମାଧମ ଅତିକ୍ରମ କରି ରାଜାଙ୍କ ପାଖରେ ସିଧାସଳଖ ପହଞ୍ଚବାର ସମ୍ଭାବନା 
ହି ନଥିଲା । 


ଜମିଦାର : ଜମିଦାରୀ ଅଞ୍ଚଳର ପରିସୀମା ଭିତରେ ଥିବା ସକଳ ଭୂ ଓ ଜଙ୍ଗଲ ସମ୍ପଦର ଅଧ୍ବକାରୀ 
ଜମିଦାରମାନେ ଥିଲେ | ତେବେ ଏ ସକଳ ପାଇଁ ସେମାନେ ରାଜାଙ୍କ ପାଖରେ ଉତ୍ତରଦାୟୀ 
ରହୁଥିଲେ ଏବଂ ଅବ୍ୟବସ୍ଥା, ଅଯୋଗ୍ଯତା ଅଥବା ନାବାଳକ ଉତ୍ତରାଧକାରୀ ଥିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଏସବୁର ଦାୟିତ୍ବ ରାଜାଙ୍କ ହାତକୁ ଚାଲିଯାଉଥିଲା | ଜମିଦାରୀ ଅର୍ପଣ ସନନ୍ଦମାନଙ୍କରେ ଦାୟିତ୍ଵ 
କର୍ବ୍ୟ ତଥା ବିନିମୟର ସର୍ଭ ଓ ନିୟମାବଳୀ ରହୁଥିଲା । ପ୍ରତିଟି ନୂତନ ଉତ୍ତରାଧବକାର ସମୟରେ 
ପାଞ୍ଚ ବର୍ଷର ବଜେଟ୍‌, ଜଣେ କାମଦାରଙ୍କ ନିଯୁକ୍ତି, ଜଙ୍ଗଲ ସମ୍ପଦ ଠିକା ପାଇଁ ରାଜସ୍ବାକୃତି, 
ନଳର/ନ/ ଓ ଟଳୋନ୍ଦ ଦେୟ ବିଷୟକ ସର୍ଭାବଳୀ ରହୁଥିଲା । ରାଜସ୍ଵ ବିଷୟରେ ଜମିଦାରମାନଙ୍କ 
ରାଜାଙ୍କ ସହ ସମାନ ଅଧ୍ବକାର ରହୁଥୁଲା, କିନୁ ଖଣିଜ ଉପରେ ତଥା ନୂତନ କର ବା ଲେଭି, 
ଅକ୍ସାଇ ଇତ୍ୟାଦି ଲାଗୁ କରିବାର ଅଧୂକାର ନଥୁଲା | ଗୌନ୍ଧିଆମାନଙ୍କୁ ନିଯୁକ୍ତ ଓ ବିତାଡ଼ିତ କରିବାରେ 
ଜମିଦାରଙ୍କ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଧ୍ୟକାର ରହୁଥିଲା | ଜମିଦାରମାନଙ୍କ ଖାସ୍‌ ଅଧୀନରେ ଥବା ଗ୍ରାମ ଗୁଡ଼ିକୁ 
ଝମ/ରଛ// କୁହାଯାଉଥିଲା | ଜମିଦାରମାନେ ଭୂମି ରାଜସ୍ବର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଟଟଳେ/୍ଷ ତଥା ଅବକାରୀ ଓ 
ଜଙ୍ଗଲ ରାଜସ୍ଵ ରାଜ ଦରବାରରେ ପଇଠ କରୁଥିଲେ । ତେବେ ରାଜଚସ୍ବ ପ୍ରଶାସନରେ ଜମିଦାରଙ୍କ 
ଉପରେ ରାଜ୍ୟର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ସୀମିତ ଥିଲା | 


ଗୌନ୍ଧିଆ ବା ଠିକାଦାର : ଗୌନ୍ତିଆ ବା ଠିକାଦାରମାନେ ମୁଖ୍ୟତଃ ଗ୍ରାମର ମୁଖୁଆ ଥଲେ । 
କେତେକ ଖାସ୍‌ ନାମରେ ପରିଚିତ ଗ୍ରାମ ( ଯାହା ଜମିଦାର ଅଧୀନସ୍ତ ରହୁଥିଲା) ବ୍ଯତୀରେକ ଅନ୍ୟ 
ସମସ୍ତ ଗ୍ରାମ ଗୌନ୍ତିଆ ବା ଠିକାଦାରମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହେଉଥିଲା । ଏମାନେ ଭୂମିର 
ବାସ୍ତବ ଅଧ୍ୂକାରୀ ନଥିଲେ ଏବଂ ପ୍ରକୃତପକ୍ଷରେ ଏମାନେ ଠିକାଦାର ହିଁ ଥିଲେ, ଯିଏକି ଗ୍ରାମକୁ 
ଠିକାରେ ନେଇ ପ୍ରଜାଙ୍କଠାରୁ ଖଜଣା ଅସୁଲ କରି ରାଜା ବା ଜମିଦାରଙ୍କ ପାଖରେ ପଇଠ ବା ଜମା 
କରୁଥିଲେ | ଗୌନ୍ିଆଗିରିର ବଂଶାନୂକ୍ରମିକ ଉତ୍ତରାଧବକରଣ ନଥିଲା ଏବଂ ପ୍ରତିଟି ନୂତନ ବନ୍ଦୋବସ୍ତ 
ବା ଠିକା ସମୟରେ ଏଗୁଡ଼ିକର ଅ£/ ସମୟ ସମାପ୍ତ ହେଉଥଲା ! ପଟଟାଧ୍ବକାରର ସମୟସୀମା 
ମଧ୍ଯରେ କୌଣସି ଗୌନ୍ତିଆ ବା ଠିକାଦାରର ମୂତ୍ୟୁହେଲେ, ତାହାର ବଡ଼ପୁଅ ଏହାର ଉତ୍ତରାଧଵକରଣ 
କରି ପାରୁଥିଲା | ପଟା ସମୟସୀମା ଅତିକ୍ରମ ହେଲେ ଏହି ପଟ୍ଟା ଅନ୍ୟ କାହାକୁ ହସ୍ତାନ୍ତର କରିବାର 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ପଇ ୪୧ 
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ସକଳ କ୍ଷମତା ଜମିଦାରଙ୍କ ହାତରେ ରହୁଥିଲା ! ତେବେ କେତେକ ଗୌନ୍ତିଆଙ୍କ ସୁରକ୍ଷିତ ସ୍ପିତି 
ଥିଲା ଯାହା ଫଳରେ ପୁନର୍ବନ୍ଦୋବସ୍ତ ବା ଠିକା ସମୟରେ ସେମାନଙ୍କୁ ପୁଣି ପଟ୍ଟା ମିନୁଥଲା । 
ସୁରକ୍ଷିତ ସ୍ଥିତି ନଥୁବା ଗୌନ୍ଧିଆମାନଙ୍କ ସ୍ଥିତି ମଧ୍ଯ ନିହାତି ଅସୁରକ୍ଷିତ ନଥୁଲା ଏବଂ ଏମାନେ ମଧ୍ଯ 
ବହୁ ପିଢ଼ୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବଂଶାନୁକ୍ରମିକ ପଟା ଲାଭ କରିଥିବାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ମାନ ରହିଛି ।°° କୌଣସି 
ଗ୍ରାମର ଗୌନ୍ତିଆ ପଦ ଅତିରିକ୍ତ ହେଲେ ଏହାକୁ ନିଲାମ କରାଯାଉଥିଲା ଏବଂ ଏଥିପାଇଁ ଏକାଧୂକ 
ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରତିଯୋଗିତା କରୁଥିଲେ ଅଧକ ନନୁନ/ନ/ ପେସ୍‌ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଏହି ପଟ୍ଟା ଦିଆଯାଉଥିଲା | 
ଏହା ପ୍ରତିଯୋଗିତା ରହିତ ହେଉଥୁଲେ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ମୂଲ୍ୟ ନିର୍ବାରିଣ କରାଯାଉଥୁଲା | ଗ୍ରାମରେ 
କୃଷିର ଉନ୍ନତି ସାଧନ ସକାଶେ ତଥା ବନ୍ଧ, କଟା, ମୁଡ଼ା ଇତ୍ୟାଦି ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜଳଭଣ୍ଡାର ଖନନ ପାଇଁ 
ପ୍ରତିଟି ନୂତନ ଗୌନ୍ତିଆ ସର୍ଭବଦ୍ଧ ହେଉଥୁଲେ । 

ଗୌନ୍ତିଆ ବା ଠିକାଦାରମାନଙ୍କୁ ତାଙ୍କର କାମ ପାଇଁ କରମୁକ୍ତ 60/5/ କମି ମିଳୁଥିଲା | 
ଏହି 6/5/ ଜମିର ମୂଲ୍ୟ ଗ୍ରାମଠାରୁ ଆଦାୟ ହେଉଥିବା ସମସ୍ତ ଖଜଣାର ୨ ୦- ୨ ୫% ମଧ୍ଯରେ 
ରହୁଥିଲା । ଯଦି 69/5/ ଜମିର ମୂଲ୍ୟ ଏହାଠାରୁ ଅଧକ ହେଉଥଲା ତେବେ ଅତିରିକ୍ତ ମୂଲ୍ୟକୁ 
ଙ୍ଖ ଦେୟ ଆକାରରେ ସେ ଜମିଦାରଙ୍କ ପାଖରେ ଜମା କରୁଥିଲା | କିନ୍ତୁ ଯଦି ଏହାର ମୂଲ୍ୟ ଏହି 
ସୀମାଠାରୁ କମ୍ହେଉଥିଲା, ତେବେ ଆଦାୟ ହେଉଥିବା ଖଜଣାରୁ ତାହା ଭରଣା କରାଯାଉଥିଲା | 

ଗୌନ୍ତିଆମାନେ ଗ୍ରାମର ସବୁଠୁ ପ୍ରତିପରିଶାଳୀ ଓ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ବ୍ୟକ୍ତ ଥୁଲେ ଏବଂ ଗ୍ରାମର 
ସବୂଠୁ ଭଲଜମି ଭୋଗ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଗ୍ରାମର ସକଳ ଅନାବାଦୀ ଜମିର ଅଧ୍ବକାରୀ 
ଥିଲେ | ସେମାନେ ଏହି କୃଷିରହିତ ଜମିଗୁଡ଼ିକୁ କୃଷିକ୍ଷେତ୍ରରେ ପରିଣତ କରି ନିଜର ବନ୍ଧୁବାନ୍ଧବ ଓ 
ସଂପର୍କୀୟମାନଙ୍କୁ ପଟା ବା ଠିକାରେ ଦେଇପାରୁଥିଲେ | ତେବେ ରୟତି ଜମିକୁ ସେମାନେ ହସ୍ତାନ୍ତର 
କରିପାରୁନଥଲେ | ରୟତି ଜମିର ଚାଷୀର ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ସେମାନେ ସମର୍ପଣ ଓ ପୁନର୍ବଣ୍ଟନର 
ରାସ୍ତା ଅନୁସରଣ କରୁଥିଲେ | ଯେତେବେଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗୌନ୍ତିଆମାନଙ୍କ ଭଲ ସନଲ// ମିଳୁଥିଲା 
ସେ ଯାଏଁ ରୟତିର ପରିବର୍ରନ ହେଉନଥୁଲା । ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଗୌନ୍ତିଆମାନଙ୍କୁ ଗ୍ରାମରୁ ମୁକ୍ତଶ୍ରମ 
ମିଳୁଥିଲା । ସେମାନେ ରୟତମାନଙ୍କ ହଳ ଉପଭୋଗ କରିବା ସଟ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ୧/- ଜେଟ ଜରିଆରେ 
ଆପଣାର କୃଷିକର୍ମ ପାଇଁ ଏମାନଙ୍କ ଶ୍ରମ ବିନାମୂଲ୍ୟରେ ଉପଭୋଗ କରୁଥିଲେ | 

ଗୌଚନ୍ଧିଆ 6/5 ଜମି ବ୍ୟତୀତ ଗ୍ରାମର ଆଉ କୌଣସି ଜମିର ସନ୍ତ୍ବାଧ୍ରକାରୀ ନଥୁଲା | ଗାଁର 
ଅନାବାଦୀ ଜମି ଯାହାକୁ ସେ କୃଷି କ୍ଷେତ୍ରରେ ପରିଣତ କରୁଥଲା, ନିଜେ କିଣୁଥିବା ଜମି ଅଥବା 
ସମର୍ପଣ ଓ ବିତାଡ଼ନ ମାଧ୍ୟମରେ ରୟତ ଠାରୁ ଅଧବକ୍ୃତ ହୋଇଥୁବା ଜମିକୁ ଇଜନା୍କ ଜମି 
କୁହାଯାଉଥିଲା | ଏହି ଛୁନଳ/ଝ୍କ ଜମିକୁ ପଟ୍ଟା ଦେବା ବା ହସ୍ତାନ୍ତର କରିବାର ଅଧୂକାର ଗୌଚନ୍ତିଆର 
ଥିଲା । ଏହି ଜମିକୁ ପଟ୍ଟାରେ ନେଉଥୁବା ଚାଷୀକୁ କିଛିବର୍ଷ ପରେ ଭୂମି ଅଧ୍କାର ସ୍ପିତି ମିନୁଥୁଲା | 
ସମ୍ବଲପୁର ରାଜ୍ୟର ଗୌନ୍ିଆମାନେ ନିଜର 69/5/ ଜମିକୁ ବିକି ଅଥବା ବନ୍ଧକ କରିପାରୁଥିବା 
ବେଳେ କଳାହାଣ୍ଡି ରାଜ୍ୟର ଗୌନ୍ତିଆମାନଙ୍କ ଏ ଅଧ୍କାର ନଥୁଲା ।୬” 


ସିକିମ୍‌ ଗୌନ୍ିଆ : ସିକିମ୍‌ ଗୌନ୍ିଆମାନେ ସାଧାରଣତଃ ମାଫିଦାର ଗୌନ୍ଧିଆ ଓ ଉମରାମାନଙ୍କ 
ଅଧୀନରେ ରହୁଥିଲେ | ସିକିମ୍‌ ଗୌନିଆଙ୍କ ନିଯୁକ୍ତି ପରେ ଗ୍ରାମ ରାଜସ୍ଵ ବ୍ୟାପାର ସିକିମ୍‌ ଗୌନ୍ତିଆ 


୪୨ ଓ ପଶ୍ରିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଗଧାରା 
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ବୁଝୁଥିଲେ । ଗୌନ୍ଧିଆ ନିଲାମ ବା ପଟା ସମୟରେ ସିକିମ୍‌ ଗୌଚନ୍ତିଆଙ୍କଠାରୁ ହିଁ ଜ/କୁ୍ଦୟଚନାମା 
ନିଆ ଯାଉଥିଲା ¦! ଅସଲ ଗୌନ୍ତିଆ ଓ ସିକିମ୍‌ ଗୌନ୍ତିଆଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସଂପର୍କ ଓ ଅର୍ଥ ବିନିମୟ ସର୍ଗ 
ପରମ୍ପରା ଅନୁସାରେ ଅନୁସ୍ୂତ ହେଉଥିଲା | 


ଚାଷୀ : ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାମନ୍ତଯୁଗର ଚାଷୀମାନଙ୍କୁ ଭୂମି ଅଧ୍ଵକାରୀ (ରୟତ) ଚାଷୀ, ଠିକା ବା 
ସିକମ୍‌ ଚାଷୀ ରୂପରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇ ପାରେ । 


ଭୂମି ଅଧ୍ୟକାରୀ ବା ରୟତ ଚାଷୀ : ଯେଉଁ ଚାଷୀମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଚାଷଯୋଗ୍ୟ ଜମିଥିଲା ଏବଂ 
ଜମିପାଇଁ ଭଡ଼ା ଓ ଖଜଣା ପଇଠ କରୁଥିଲେ ସେମାନଙ୍କୁ ଭୂମି ଅଧ୍କାରୀ ଚାଷୀ କୁହାଯାଉଥିଲା | 
ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ଏମାନଙ୍କୁ ୭ ଭାବରେ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଥିଲା ! କେତେବର୍ଷ ଲଗାତାର 
ଭାବରେ ଚାଷ କଲାପରେ ଜଣେ ଚାଷୀକୁ ଭୂମି ଅଧୂକାର ସ୍ପିତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଥଲା, ସେ ବିଷୟରେ 
କୌଣସି ଲିପିବଦ୍ଧ କାନୁନ ନଥୁଲା | ଓଡ଼ିଶା ରାଜ୍ୟ ସହ ମିଶ୍ରଣ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରୟତମାନଙ୍କ ଭୂମି 
ହସ୍ତାନ୍ତର, ବିକ୍ରି ବନ୍ଧକ କରିବା ଅଥବା ଜମିରୁ ନିଷିଦ୍ଧ ବୃକ୍ଷ କାଟିବାର ଅଧ୍ବକାର ନଥିଲା | ସେ 
ଗୌନ୍ତିଆମାନଙ୍କୁ ଜମି ସମର୍ପଣ କରୁଥିଲା ଏବଂ ଗୌନ୍ତିଆ ନିଜ ଇଚ୍ଛାନୁସାରେ ଅନ୍ୟକୁ ଏହି ଜମି 
ପଟା ବା ଠିକା ଦେଇ ପାରୁଥିଲା ! ଖଜଣା ପଇଠ ନ କଲେ ଅଥବା ଆପଣାର ଜମି ହସ୍ତାନ୍ତର 
କଲେ ରୟତକୁ ତାର ଜମିରୁ ଉଚେଦ କରାଯାଇ ପାରୁଥିଲା | ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସମୟ ପାଇଁ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ 
ପରିମାଣର ଖଜଚଣା ନିର୍ବାରଣ କରାଯାଉଥିଲା । 

ଭୂମିର ସମର୍ପଣ, ଭୂମିରୁ ବିତାଡ଼ନ ଓ ପୁନଃବଣ୍ଟନ ଆଦି ଗୌନ୍ିଆର ଅଧ୍ୂବକାର ସୀମା 
ମଧ୍ଯରେ ଥିଲା । କିନ୍ତୁ ସ୍ଥାନୀୟ ତୃଣମୂଳ ( ନିମୁବର୍ଗଁ) ଜାତି ବା ଜନଜାତିର କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଜମି 
ସମର୍ପଣ କରି ଚାଲିଗଲେ, ସେହି ଜମିର ପୁନର୍ବଣ୍ଡନ ସମୟରେ ପୁଣି ସେହି ଜାତି ବା ଜନଚ୍ଚାତିର 
ଲୋକଙ୍କୁ ପଟା ଦେବାର ଶକ୍ତ ନିୟମ ଥଲା କଳାହାଣ୍ଡି ରାଜ୍ୟରେ ।” ` ଆଦିବାସୀ ବା ନିମ୍ଲବର୍ଗ 
ତୃଣମୂଳ ଜାତିର ମୂ ଅଧ୍ଵବାସୀଙ୍କ ଜମିକୁ ନିଢେ ଭୋଗ କରିବା ଅଥବା ଆପଣାର ସଂପର୍କୀୟମାନଙ୍କୁ 
ପଟ୍ଟାରେ ଦେବାର ଅଧ୍ବକାର ଗୌନ୍ତିଆର ନଥିଲା । ତେବେ ଯଦି ସେ ଏଠାକାର ମୂଳନିବାସୀ 
ଝଟନଟ/ ଗୌନ୍ଧିଆ ହୋଇଥାଏ ତେବେ ତା ପାଇଁ ଏ ନିୟମ ଲାଗୁ ହେଉ ନଥୁଲା | ଏହି ସବୁ 
ଜମିକୁ ବହିରାଗତ ଆର୍ଯ୍ୟଜାତିର ଲୋକଙ୍କୁ ଦେବାରେ ରାଜ୍ୟ ବା ଜମିଦାରଙ୍କ ସ୍ବୀକୃତି ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ 
ଥିଲା | 


ସିକିମ୍ଚାଷୀ ବା ଭାଗଚାଷୀ : ସିକିମ୍ଚାଷୀମାନେ ସାଧାରଣତଃ ଭାଗଚାଷୀ, ଯିଏ ମୂଳଚାଷୀକୁ 
ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ପରିମାଣର ଧାନ ଅଥବା ଅର୍ଥଦେଇ ତା ଜମିର କିଛି ଅଂଶ ଚାଷ କରିଥାଏ | 


ସୁଖବାସୀ : ସୁଖବାସୀମାନେ ଭୂମିହୀନ ଲୋକ | ଏମାନେ କୃଷିଶ୍ରମିକ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଧନ୍ଦା କରି 
ନିଜର ପରିପୋଷଣ କରୁଥିଲେ । ଏମାନଙ୍କ ପାଖରେ ରହିବା ପୁଟ ( ୨ ୫ ଡେସିମିଲ୍‌ ରୁ କମ୍‌) ବା 
ସ୍ଥାନ ବ୍ୟତୀତ ଆଉ କିଛି ସଞ୍ଚଦ ନଥିଲା | ଏହି ରହିବାସ୍ଥାନ କରମୁକ୍ତ ଥିଲା, ତେବେ ଏହାକୁ ବିକ୍ରି 
ବା ହସ୍ତାନ୍ତର କରିବାର ଅଧୂକାର ସୁଖବାସୀର ନଥୁଲା । ଏମାନଙ୍କୁ ଏହି ଅଧ୍ୟକାର ୧୯୪୮ 
ମସିହା ପରେ ଓଡ଼ିଶା ସରକାରଙ୍କଠାରୁ ମିଳିଥୂଲା | 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ଘି ୪୩ 
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ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ମାଫି : ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଛୋଟ ଛୋଟ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କରେ 6ଦେବ/୍ଦର, ଚୁର, 
ଖୋରାଳ 6ସୋାଖାଳ, 6ସିନିଳ 6ସବ/ ଓ ନୌଳରାନ୍ନ ଆଦି ବିବିଧ ପ୍ରକାର ମାଫି ବା କରମୁକ୍ତ 
ଭୂମି ଓ ଗ୍ରାମ ଅନୁଦାନ ପ୍ରଚଳିତ ଥଲା । ଏହି ମାଫି ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାମନ୍ତୀ ବିନ୍ୟାସକୁ ଆହୁରି 
ବ୍ୟାପ୍ତ କରିଦେଇଥିଲା ! 


ଦେବୋର୍ତର ମାଫି : ଦେବୋରର ମାଫି ଦେବତାମାନଙ୍କ ନାମରେ ଦିଆ ଯାଉଥିଲା ଏବଂ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ 
ଦେବତା ବା ଦେବୀଙ୍କୁ ଗ୍ରାମର ଅଧବକାରୀ ଭାବରେ ସୂଚୀବଦ୍ଧ କରାଯାଉଥିଲା | ଦେବୋତ୍ତର 
ଗ୍ରାମଗୁଡ଼ିକୁ ପରିଚାଳନା କରୁଥିବା ଲୋକକୁ 6୍ଘବୟଚ ବା ାର୍‌ଫଜ୍ଜାନ କୁହାଯାଉଥିଲା ¦ କେତେକ 
ସେବାୟତଙ୍କୁ ବଂଶାନୁକ୍ରମିକ ଉତ୍ତରାଧ୍ଵକାରର ଅଧ୍ଵକାର ମିଳିଥିଲା | ଗ୍ରାମର ଆୟ, ପ୍ରଥମେ ସେବା 
ଖର୍ଚ୍ଚରେ ବିନିଯୋଗ ହେବାପରେ ବାକିତକ ସେବାୟତ ଉପଭୋଗ କରୁଥିଲେ । ଦେବୋଭର 
ଗ୍ରାମଗୁଡ଼ିକ କରମୁକ୍ତ ଧ୍ତଲା, ତେବେ କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅତି ସାମାନ୍ୟ ଦେୟ ଏମାନଙ୍କ ଉପରେ 
ଲାଗୁ ହେଉଥିଲା । 


ବ୍ରହ୍ମୋତ୍ତର ମାଫି : ଧାର୍ମିକ ସେବା ପାଇଁ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ମିଳୁଥିବା କରମୁକ୍ତ ଗ୍ରାମ ଅନୁଦାନକୁ 
ବ୍ରହ୍ମୋରର ମାଫି କୁହାଯାଉଥିଲା | ଏହି ପ୍ରକାର ଗ୍ରାମର ଅଧକାରୀମାନେ ଚିଲଚିଥ/ ନାମରେ ମଧ୍ଯ 
ପରିଚିତ ଥଲେ । ଜିନଜ୍ଚିଅମାନେ ଶ୍ରାବଣ ଏବଂ ପୌଷ ପୂର୍ମୀରେ ରାଜା ବା ଜମିଦାରଙ୍କୁ ନଡ଼ିଆ, 
ପଇତା ଦେବାର ପରମ୍ପରା ପାଳନ କରିବା ସହ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଧାର୍ମିକ ସେବାଦାନ କରୁଥିଲେ । 
ଚିଜଚିଥ/ ଗ୍ରାମରୁ ଆଦାୟ ହେଉଥିବା ସକଳ ରାଜସ୍ବ ବିରତିଆମାନେ ଭୋଗ କରୁଥିଲେ । 
ବିରତିଆଗିରିର ବଂଶାନୁକ୍ରମିକ ଉତ୍ତରାଧଵକାର ଥିଲା ଏବଂ ଏଠିକାର ଭୋଗ୍ରା ଜମି ବିକ୍ରି ବା ବନ୍ଧକ 
ଓ ହସ୍ତାନ୍ତର କରାଯାଇ ପାରୁଥିଲା ! କିଚି ଗ୍ରାମଗୁଡ଼ିକ ସହଭାଗୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବଣ୍ଟନ ହେଉଥିଲା | 
ଟିନଚି ଗ୍ରାମର ରୟତମାନଙ୍କ ସ୍ପିତି ଅନ୍ୟଗ୍ରାମର ରୟତମାନଙ୍କ ପରି ଥିଲା । ତେବେ ଏହା ବିରତି 
ବା ବ୍ରାହ୍ମଣ ଶାସିତ ରହୁଥୁଲା | ବ୍ରାହ୍ମଣ ଶାସିତ ଗ୍ରାମମାନଙ୍କର ଖଣିଜ ଓ ଜଙ୍ଗଲ ସଂପଦ ଉପରେ 
ମଧ୍ଯ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ଅଧ୍ୟକାର ରହୁଥଲା | ବ୍ରହ୍ମୋ୍ତର ଗ୍ରାମଗୁଡ଼ିକର ସୁଖବାସୀମାନେ ମଧ୍ଯ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ 
ରହୁଥିବା ସ୍ଥାନ ପାଇଁ ଭଡ଼ା ଦେଉଥିଲେ | ଏମାନଙ୍କୁ 6କଠି-6ବ6/ର/ ସମେତ ପୋଲିସ୍‌ ପରିଚାଳନା 
ଅଧୂକାର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦିଆଯାଉଥିଲା | 


ରାଜ ସଂପର୍କୀୟଙ୍କ ମିଳୁଥରବା ମାଫି : ରାଜା ଓ ଜମିଦାରମାନଙ୍କ ବଂଶଜ ଓ ସଂପର୍କୀୟଙ୍କ 
ଭରଣପୋଷଣ ନିମିତ୍ତ ବିବିଧ ପ୍ରକାର ମାଫିର ପ୍ରଚଳନ ଥିଲା । ଏହି ମାଫିଗୁଡ଼ିକ 6ଆରାନ 
608, ବାବୁଆାନ୍‌, ଖର୍‌60/8, ଦିନୁରଟ/ଳ/ ଇତ୍ୟାଦି ରୂପରେ ପରିଚିତ ଥିଲା | 


ସୈନିକ ସେବା ପାଇଁ ମାଫି :ପରିମ ଓଡ଼ିଶାର ଛୋଟ ଛୋଟ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କରେ ସୈନିକ ସେବା 
ପାଇଁ ଅନେକ ପ୍ରକାର ମାଫି ଅନୁଦାନ ରହିଥିଲା । ସେଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରୁ କେତେକ ବିଷୟରେ 
ନିମ୍ନରେ ସୂଚୀତ କରାଯାଉଛି । 


ଅନୁଗ୍ରହୀ ମାଫି : ଅତୀତରେ ସୈନିକ ସେବାରେ ମହତ୍ଵ ପୂର୍ଣ ଅବଦାନ ଦେଇଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି କରମୁକ୍ତ 
ଭୂମି ଗ୍ରାମ ଇତ୍ୟାଦି ଅନୁଗ୍ରହୀ ମାଫି ରୂପରେ ଦିଆଯାଉଥିଲା । 


୪୪ ପି ପଶିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 


Digitized by PPRACHIN, SOA 


ମୁଠଫରକା ମାଫି : ସୈନିକ ଓ ଦରବାରୀ ସେବାରେ ମହତ୍ଵ ପୂର୍ଣ ଅବଦାନ ସକାଶେ ମୁଠଫରକା 
ମାଫି ଦିଆଯାଉଥିଲା | ଏଥିରେ କରମୁକ୍ତ ଭୂମି ଓ ଗ୍ରାମ ଦିଆ ଯାଉଥଲା | ସୈନିକ ସେବା ଭିତରେ 
ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ନିରାପତ୍ତା ପାଇଁ ପୋଲିସ ସେବା ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ଥିଲା | 


ଗଡ଼ତିଆ ମାଫି : ଗଡ଼ତିଆ ମାଫି ପାଇଥବା ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଗୌନ୍ତିଆ ପରି ସବୁ ସୁବିଧା ସୁଯୋଗ 
ଭୋଗ କରୁଥିଲେ । ଗଡ଼ତିଆ ମାଫି ସୈନିକ ସେବା ସକାଶେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥଲା ଏବଂ ଏହି ଗାଁ 
ଗୁଡ଼ିକରେ ରହୁଥିବା ସମସ୍ତ ଅଥବା ଅଧୁକାଂଶ ଚାଷୀ ସାମନ୍ତୀ ସୈନିକ ବା ସିପାହୀ ଥିଲେ । 
ରାଜାଙ୍କ ଗସ୍ତ, ଗମନାଗମନ ତଥା ଦଶହରା ସମୟରେ ଏମାନେ ସୈନିକ ବା ସିପାହୀ ସେବା 
ଦେଉଥିଲେ ! ଏମାନେ ରାଜପ୍ରାସାଦ ଗୁଡ଼ିକରେ ପହରା ଦେବା ( ଜଗୁଆଳୀ) କାମ ମଧ୍ଯ କରୁଥିଲେ । 
ସିପାହୀମାନଙ୍କୁ ଅତି ମାମୁଲି ରକମର କର ବଦଳରେ ଜାଗିର ଜମି ମିଳୁଥିଲା । ସିପାହୀମାନଙ୍କୁ 
ସାଧାରଣ ଗ୍ରାମର ଚାଷୀମାନଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା କମ୍‌ ବେଠି-ବେଗାରୀ ସେବା ଦେବାକୁ ପଡୁଥିଲା | କିନୁ 
ସେମାନଙ୍କ ଅଞ୍ଚଳରେ ଥିବା ଥାନା, ସୁଲ ଓ ରାସ୍ତାଘାଟର ମରାମତି ଏମାନେ କରୁଥିଲେ | କେତେକ 
ଗଡ଼ତିଆ ଗାରେ ଦୂଇ ପ୍ରକାରର ଚାଷୀ ଦେଖାଯାନ୍ତି | ଯଥା - ସିପାହୀ ଚାଷୀ ଓ ସାଧାରଣ ଚାଷୀ | 
ସାଧାରଣ ଚାଷୀକୂ ଗୌନ୍ତିଆ ଗାଁର ଚାଷୀଙ୍କ ପରି କର ଓ ସେବା ଦେବାକୁ ପଡୁଥିଲା । 


ପଟିଦାର ଓ ଉପ-ପଟ୍ିଦାର ମାଫି : ପଟିଦାର ଓ ଉପ-ପଟିଦାର ମାଫି ସୈନିକ ସେବା ପାଇଁ 
ଦିଆଯାଉଥୁଲା ! ସୋନପୁର, କମ୍‌ସରା ଏବଂ ସୁଖା ଜମିଦାରୀ ଅଞ୍ଚଳରେ ପଟିଦାରମାନଙ୍କ ଅଧୁକାର 
ଥିଲା ¦! ସମଗ୍ର ପଟଣା ରାଜ୍ୟରେ ୧୧ ଜଣ ପଟିଦାର ଏବଂ ୬୪ ଉପ-ପଟିଦାର ଥିଲେ । 
ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ ୧୦ ଜଣ ପଟିଦାର କମ୍‌ସରା ଜମିଦାରୀ ଅଞ୍ଚଳରେ ଥଲେ, ଯାହାକି ପାଟଣା 
ରାଜ୍ୟ ଓ ବୌଦ୍ଧ ରାଜ୍ୟର ସୀମାବର୍ଭୀ ଅଞ୍ଚଳ ଅଟେ | ପ୍ରତିଟି ପଟିଦାରଙ୍କ ଅଧୀନରେ କେତେଗୁଡ଼ିଏ 
ଗ୍ରାମ ରହୁଥିଲା ଯାହାକୁ ପଟି କୁହାଯାଉଥିଲା | ପଟିଦାର ମାଫିର ବଂଶାନୂକ୍ରମିକ ଉତ୍ତରାଧୂକାର ଥିଲା 
କିନ୍ତୁ ଜମିର ବିକ୍ରୟ ବା ପରିତ୍ୟାଗର ଅଧ୍ବକାର ନଥୁଲା । ପ୍ରତିଟି ପଟ୍ଟିଦାରଙ୍କ ଅଧୀନରେ କେତେଜଣ 
ଉପ-ପଟିଦାର ରହୁଥିଲେ ଓ ସେମାନଙ୍କ ଅଧୀନରେ ଅପେକ୍ଷାକୃତ କମ୍‌ ଗାଁର ପଟି ବା ଗୌ୍ତି 
ରହୁଥିଲା । ଗୌନିଆମାନେ ଉପ-ପଟିଦାରଙ୍କ ପାଖରେ ରାଜସ୍ଵ ଜମା କରୁଥିଲେ ଏବଂ ଉପ- 
ପଟିଦାର ରାଜସ୍ଵ ବିଷୟରେ ପଟିଦାରଙ୍କ ପାଖରେ ଉତ୍ତରଦାୟୀ ରହୁଥିଲେ | 


ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ମଧ୍ଯବର୍ଭୀ ରାଜସ୍ବାଧ୍ଵକାରୀ : ସାମନ୍ତୀ ଅର୍ଥନୀତିରେ ଉପରୋକ୍ତ ସୋପାନ ବ୍ୟତିରେକ 
ଆଉ କେତେକ ମଧ୍ଯବର୍ରୀ ରାଜସ୍ବ ଅଧ୍ୟକାରୀ ବିଭିନ୍ନ ରାଜ୍ୟରେ ଅଧବଷ୍ିତ ଥିଲେ । ଏମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ମରା, ଅରଃନ/ଜ/ର ଇତ୍ୟାଦି ଉଲ୍ଲେଖ ଯୋଗ୍ୟ | 


ଉମରାହ ବା ଭମରା : ପାଟଣା ରାଜ୍ୟରେ ଉମରାହୀ ପ୍ରଥାର ପ୍ରଚଳନ ଥିଲା | ଉମରାମାନେ 
ରାଜସ୍ଵ ବ୍ୟାପାରରେ ଠିକାଦାର ବା ଗୌନ୍ଧିଆ ଏବଂ ରାଜ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ମଧ୍ଯବର୍ରୀ ଅଧ୍ୂକାରୀ ଭାବରେ 
କାମ କରୁଥିଲେ | ଉମରାମାନେ ନିଜ ଅଧୀନସ୍ପ ଗ୍ରାମଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରୁ ଅନ୍ତତଃ ଗୋଟିଏ ଗ୍ରାମର 
ଠିକାଦାର ମଧ୍ଯ ରହୁଥିଲେ | ଏମାନଙ୍କ ନିଜ ଠିକାଦାରୀ 69/6/ ମଧ୍ଯ ରହୁଥିଲା | ଜମ୍ବ୍ା/ 
କାବୁନ୍ଦିୟତନାମାର ସର୍ଭାନୁସାରେ ରାଜ୍ଯର ସ୍ଵୀକୃତି ସହ ଏମାନେ ଏସବୁ ଜମି ହସ୍ତାନ୍ତର କରି 
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ପାରୁଥିଲେ । ଉମରା ମାନେ ଜଣେ ଠିକାଦାରକୁ ଉଚେଦ କରି ପାରୁନଥୁଲେ, କିନୁ ଗ୍ରାମ ପାଇଁ 
ନୂତନ ଠିକାଦାର ମନୋନୟନ କରିପାରୁଥିଲେ | 


ପରଗନାଦାର : ଗାଙ୍ଗପୁର ରାଜ୍ୟର ରାଏବୋଗା, ଏରଗା ଏବଂ ଦଲଦଲି ପରଗନାଦାରମାନଙ୍କ 
ଅଧୀନରେ ଥଲା | ରାଏବୋଗାର ପରଗନାଦାରଙ୍କ ଅଧୀନରେ ୧ ୫ ଟି ଗ୍ରାମ ଥ୍‌ବାବେଳେ ଏରଗା 
ଓ ଦଲଦଲି ପରଗନାଦାରଙ୍କ ଅଧୀନରେ ଯଥାକ୍ରମେ ୨୯ ଟି ଓ ୩ ଟି ଗ୍ରାମ ଥଲା | 

ରାଏବୋଗାର ପରଗନାଦାରଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ଖମାର ଗ୍ରାମର ରାଜସ୍ବର ଅର୍ଵ୍େକ ତଥା ତାଙ୍କ 
ଅଧୀନସ୍ପ ଗ୍ରାମଗୁଡ଼ିକର ରାଜସ୍ବର ଅର୍ବେକ ମିନୁଥଲା ଏବଂ ସେ ଜମିଦାରଙ୍କ ପରି ଜଙ୍ଗଲ ସଂପଦର 
ସର୍ବାଧଵକାରୀ ଥିଲେ | ଏରଗା ଓ ଦଲଦଲିର ପରଗନାଦାରମାନଙ୍କୁ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ମୂଲ୍ୟର ପାଉଣା 
ମିଳୁଥିଲା ଏବଂ ଏମାନେ ନିଟ ନାଁରେ କରମୁକ୍ତ ଜମି ଭୋଗ କରୁଥିଲେ | 


ନଉକରାନ ମାଫି : ରାଜା, ଜମିଦାର ଏବଂ ରାଜ୍ୟପାଇଁ କରୁଥିବା ବିଭିନ୍ନ ସେବାକାର୍ଯ୍ୟ ସକାଶେ 
6ଚୋଳିଦାର, ଝାଲର, ନଲିଜ, 6ନଣ (କିରାଣୀ), କମାର, କୁମ୍ଭାର ଧୋବା, ଜାନୀ, ପୂଢାରୀ, 
ବହୁକା ( ବଳି ଚଢ଼ଉଥିବା ଲୋକ), ମୁଣ୍ତଛିନା ( ବଳିର ମୁଣ୍ଡକୁ ଧରି ରଖୁଥିବା ଲୋକ ), ବଜନିଆ 
(ଉତ୍ସବ ସମୟରେ ଢୋଲ ବାଦକ) ଇତ୍ୟାଦିଙ୍କୁ ନଉକାରନ ମାଫି ଦିଆ ଯାଉଥୁଲା | ମାଫି ସଦୃଶ 
ଏମାନଙ୍କୁ ଜାଗିର ରୂପରେ କରମୁକ୍ତ ଜମି ମିଳୁଥିଲା । 


ସାମନ୍ତୀ ସମ୍ବନ୍ଧଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ତର୍ସମ୍ବନ୍ଧ : ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ବିବିଧ ଛୋଟ ଛୋଟ ସାମନ୍ତୀ 
ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କରେ ରାଜା ଓ ପ୍ରଜାଙ୍କର କୌଣସି ଭାବ-ବିନିମୟ ସମ୍ପର୍କ ନଥୁଲା ଏବଂ ଏହି ସଂପର୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ସାମନ୍ତ ଶ୍ରେଣୀର ଏକ ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ ସୋପାନ ରହିଥିଲା । ଠିକାଦାର ବା ଗୌନ୍ତିଆମାନେ 
ଗ୍ରାମର ମୁଖୁଆ ଥଲେ ଏବଂ ଗ୍ରାମର ସମସ୍ତ ବ୍ୟାପାର ତାଙ୍କର ଇଚ୍ଛା, ଆଧ୍ବପତ୍ୟ, ଅନୁଶାସନ ଓ 
ଦିଗ୍ଦର୍ଶନ ଅନୁସାରେ ଚାଲୁଥିଲା | ଏମାନେ ପ୍ରଭୂତ କ୍ଷମତାର ଅଧୂକାରୀ ଥିଲେ ତଥା କ୍ଷମତାର 
ଅପବ୍ୟବହାରପୂର୍ବକ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କୁ ମନଇଛା ଶୋଷଣ ଓ ଅତ୍ୟାଚାର କରିପାରୁଥିଲେ । ପ୍ରଜାଙ୍କଠାରୁ 
ମନମୁଖୁ ଖଜଣା ଆଦାୟ, ବ୍ୟକ୍ତିଗତ କାମ ପାଇଁ ପ୍ରଚାଙ୍କଠାରୁ ବେଠି ଆଦାୟ, ଲୋକଙ୍କୁ ବିଭିନ୍ନ 
ରାସ୍ତାରେ ହଇରାଣ ହରକତ କରିବା ତଥା ଗ୍ରାମର ସବୁଠାରୁ ଭଲ ଜମି ଭୋଗ କରିବା ଏମାନଙ୍କ 
ଏକ ପ୍ରକାର ଅଧୂକାରରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଇଥିଲା | 

ରାଜ୍ୟସ୍ତରରେ ମଧ୍ଯ ଶାସକଙ୍କ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଉତ୍ସବ ବା କାମ ସକାଶେ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କୁ ଅନ, 
ରଜ ଇତ୍ୟାଦି ନାମରେ ବିବିଧ ପ୍ରକାର ଅତିରିକ୍ତ କର ଦେବାକୁ ପଡ଼ୁଥିଲା । ଏହା ବ୍ଯତୀତ 
ରାଜା, ଜମିଦାର, ଗୌନ୍ତିଆ ତଥା ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଶାସକୀୟ ମାଫିଦାର, ସମସ୍ତେ ପ୍ରଜାଙ୍କଠାରୁ 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ କାମ ଓ ବିଳାସପାଇଁ ବେଠି ଆଦାୟ କରୁଥିଲେ । ରାଜ୍ୟ ବାହାରୁ ଆସୁଥିବା ଛୋଟ 
ଛୋଟ ନିତ୍ୟବ୍ୟବହାର୍ଯ୍ୟ ଜିନିଷ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଆମଦାନୀ କର (ଠଧs‰ଠ୩ ଏ) ଆଦାୟ 
କରାଯାଉଥୁୂଲା | 

ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କରେ ସବୁଠୁ ଶୋଷିତ ଜନତା ଥଲେ ଭୂମିହୀନ, କୃଷି ଶମିକବର୍ଗ । କୃଷି 
ଶ୍ରମିକମାନଙ୍କୁ ଲିଆ, କୁଠିଆ, ଥୁଚି, ବ//କଦ ଶ୍ରମିକ ରୂପରେ ବର୍ଗୀକରଣ କରାଯାଇପାରେ । 


୪୬ ପ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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' ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିବାସୀଙ୍କ ଆର୍ଥକ ଜୀବନ : ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଛୋଟ ଛୋଟ ରାଜ୍ୟଗୁଡ଼ିକରେ 
ଆଦିବାସୀଙ୍କ ଆର୍ଥକ ଜୀବନ ମଧ୍ଯ ଏ ସାମନ୍ତୀ ବ୍ୟବସ୍ଥାରୁ ମୁକ୍ତ ନଥିଲା । ତେବେ ଆଦିବାସୀ 
ଦଳପତି ବା ଗୌନ୍ତିଆମାନଙ୍କ ଶୋଷଣ ଅପେକ୍ଷାକୃତ କମ୍‌ ଥଲା, କାରଣ ପାରସ୍ପରିକ ସଂପର୍କରେ 
ସବୁଠୁ ବଡ଼ ସେତୁଥଲା ସେମାନଙ୍କର ପରମ୍ପରା ଓ ପ୍ରବହମାନ ସାଂସ୍କୃତିକ ଧାରା । 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିବାସୀଙ୍କୁ ଆର୍ଥକ ଜୀବନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମୁଖ୍ୟତଃ ଦୂଇ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ 
କରାଯାଇପ୍ରାରେ ¦ ଯଥା - ଡଙ୍ଗର୍ଲା ଆଦିବାସୀ ବା ପୋଡ଼ ଚାଷୀ ଓ ସମତଳର ଆଦିବାସୀ । 


ଡଙ୍ଗର୍‌ଲା ଆଦିବାସୀ ବା ପୋଡ଼ୁଚାଷୀ : ବନାଞ୍ଚଳରେ ବସବାସ କରୁଥିବା ଆଦିବାସୀଙ୍କ ମୁଖ୍ୟ 
ପେଶା ହେଉଛି ପୋଡ଼ୁଚାଷ | କଳାହାଶ୍ରିର ଡଙ୍ଗର୍‌ଲା ଅଞ୍ଚଳରେ ଏମାନଙ୍କୁ ଡଙ୍ଗର୍‌ଲା ଚାଷୀ ମଧ୍ଯ 
କୁହାଯାଏ ! କଳାହାଣ୍ରି ରାଜ୍ୟରେ ମୁଖ୍ୟତଃ କନ୍ଧମାନେ ପୋଡ଼ୁ ବା ଡଙ୍ଗର୍‌ଲା ଚାଷ କରୁଥିଲେ | 
ଏମାନଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ ଫସଲ ଥୁଲା ମାଣ୍ଡିଆ | ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଏଠାରେ ହଳଦୀ, ମରିଚ, ଧୂଆଁପତ ବା 
ତମାଖୁ, ତୈଳବୀଜ, କାନ୍ଦୁଲ ଇତ୍ୟାଦି ଚାଷ କରୁଥିଲେ | କନ୍ଧମାନେ ତାଙ୍କର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଚାହିଦା 
ଜଙ୍ଗଲରୁ ପରିପୂର୍ଣ କରୁଥିଲେ ଏବଂ କୌଣସି କନ୍ଧ କେବେ ଖାଦ୍ୟାଭାବ ଅନୁଭବ କରୁନଥଲେ । 
ଡଙ୍ଗରଲା ଚାଷୀମାନେ କୌଣସି କର ବା ଖଜଣା ଦେଉନଥିଲେ | ତେବେ ପରବର୍ରୀ ସମୟରେ 
ଖାଲ୍‌ସା ଅଞ୍ଚଳର ପୋଡୁଚାଷୀଙ୍କ ଉପରେ ଖଜଣା ଲାଗୁ କରାଯାଇଥିଲା | 

ପେଡ଼ୁଚାଷୀ ଆଦିବାସୀମାନେ ସେମାନଙ୍କ ଉତ୍ପାଦିତ ଦ୍ରବ୍ଯ ବିନିମୟରେ ସମତଳ ଅଞ୍ଚଳରୁ 
ଲୁଣ ଓ ଲୁଗା ନେଇଯାଉଥଲେ | ଆଦିବାସୀ ଉତ୍ପାଦନ ଓ ଜୀବନ ପ୍ରଣାଳୀ ଅତିରିକ୍ତ ଲାଭର 
ଧାରଣା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଯାଏଁ ପହଞ୍ଚ ପାରିନଥୁଲା | 


ସମତଳର ଆଦିବାସୀ : ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଛୋଟ ଛୋଟ ରାଜ୍ୟଗୁଡ଼ିକର ସମତଳ ଅଞ୍ଚଳଗୁଡ଼ିକରେ 
ବହୁଳ ଆଦିବାସୀ ଜନବସତି ରହିଥିଲା ଏବଂ ମୂଳତଃ ଏହିମାନେ ହିଁ ଏସବୁ ଅଞ୍ଚଳର ଟରଟିଳଟ/ 
ପ୍ରକା ଥଲେ | ସାଂପ୍ରତିକ ବରଗଡ଼ ଜିଲ୍ଲାର ବରଗଡ଼ ତହସିଲ, ବଲାଙ୍ଗିର ଜିଲ୍ଲାର ଉତ୍ତର-ପୂର୍ବାଞ୍ଚଳର 
ଉର୍ବର ଭୂମି ଯଥା - ଆଗଲପୁର, ଲୋଇସିଂହା, ବଲାଙ୍ଗିର ଓ ଦେଓଗାଁ ବୁକ୍‌ ଅଞ୍ଚଳ, ଅବିଭଢ୍ତ 
କଳାହାଥ୍ତିର ନୂଆଁପଡ଼ା ଓ କଳାହାଣ୍ଡି ସମତଳ ଅଞ୍ଚଳ ତଥା ସୁନ୍ଦରଗଡ଼ ଜିଲ୍ଲାର ବିସ୍ତୀର୍୍ ସମତଳ 
ଅଞ୍ଚଳ ଆଦିବାସୀ ଜନବସତି ବିଶେଷତଃ କନ୍ଧ, ଗଣ୍ଡ ଓ ବିଂଝାଲ ଜନବସତିଗୁଡ଼ିକରେ ଭରି 
ରହିଥଲା | 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଅଧୂବକାଂଶ ଜମିଦାରୀ ଓ ଗୌନ୍ତି, କନ୍ଧ, ଗଣ୍ଡ ଓ ବିଂଝାଲମାନଙ୍କ ହାତରେ 
ଥିଲା |! ପାଟଣା ରାଜ୍ୟରେ ପାଞ୍ଚଟି ଗଣ୍ଡ ମହଲ, ପାଞ୍ଚଟି ବିଂଝାଲ ଜମିଦାରୀ, ପାଞ୍ଚଟି ଗଡ଼ତିଆ 
ମାଫି, ନଅଟି କନ୍ଧ ମହଲ ଥିଲା ତଥା ଆଗଲପୁର ଏବଂ ଜରାସିଂହାରେ ରାଜାଙ୍କ ସଂପର୍କୀୟଙ୍କ 
ଜମିଦାରୀ ଥିଲା । ସମ୍ବଲପୁର ଓ ସୁନ୍ଦରଗଡ଼ର ଅଧ୍ବକାଂଶ ଜମିଦାର ଆଦିବାସୀ ମୂଳର ଥଲେ । ଏହା 
ବ୍ୟତୀତ ଗାଙ୍ଗପୁର ରାଜ୍ୟରେ ଆଠଜଣ ପ୍ରଧାନ ଗଂଖୁଙ୍କ ଉପସ୍ଥିତି ସମତଳ ଅଞ୍ଚଳରେ ବିପୁଳ 
ଆଦିବାସୀ ଜନବସତି ଓ ରୟତିର ସୂଚନା ଦିଏ । 


ଗଂଖଝୁ : ଆଦିବାସୀ ଗ୍ରୀମଗୁଡ଼ିକର ମୁଖୁଆ ବା ଗୌନିଆଙ୍କୁ ଗଂଝୁ କୁହାଯାଉଥିଲା | ଏମାନେ ସାଧାରଣତଃ 
ମୂଳ ଟଥଟିଜଟ/ ମୁଖୁଆମାନଙ୍କ ବଂଶଧର ଥିଲେ |! ଗଂଝୁମାନେ ଆଦିବାସୀ ଗ୍ରାମଗୁଡ଼ିକର ଖଜଣା 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ଠି ୪୭ 
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ଅଦାୟକରି ଦରବାରରେ ପଇଠ କରୁଥିଲେ ଏବଂ ପାଉଣା ସଦୂଶ “ ଭୋଗ୍ରା' ଜମି ଭୋଗ କରୁଥିଲେ । 
ଗଂଖୁମାନଙ୍କର ସୁରକ୍ଷିତ ସ୍ପିତି ଥଲା ଏବଂ ପଟ୍ଟା ସମୟ ଅନ୍ତ ହେଲାପରେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କୁ ଉଚ୍ଛେଦ 
କରାଯାଇ ପାରୁନଥୁଲା | ଗଂଝୁମାନେ ନିଜ ଅଧୀନରେ ସିକିମ ଗୌରିଆ ନିଯୁକ୍ତ କରି ପାରୁଥିଲେ | 
ଏମାନେ ଅତୀତରେ ସୈନିକ ସେବାରେ ମଧ୍ଯ ଅଗ୍ରଣୀ ଥିବାର ସୂଚନା ମିଳେ ।" ° 


ଉପନିବେଶବାଦ ଓ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାମନ୍ତୀ ଅର୍ଥନୀତି : ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଛୋଟ ଛୋଟ 
ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଇଂରେଜମାନେ ଅଧ୍ବକାର କଲାପରେ ଉପନିବେଶବାଦୀ ଅର୍ଥନୀତିର ପ୍ରଭାବ ଏହି 
ଅଞ୍ଚଳର ସାମନ୍ତୀ ଅର୍ଥନୀତି ଉପରେ ପଡ଼ିଛି ଏବଂ ଏହି ପ୍ରଭାବର ଫଳସ୍ବରୂପ ଏହି ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କର 
ସମତଳ ଭୂମି ଅଞ୍ଚଳରୁ ବିପୁଳ ଆଦିବାସୀ ଜନତା ( ମୁଖ୍ୟତଃ ଏଠାକାର ଜମି ନିର୍ମାଣ ତଥା ରାଜ୍ୟ 
ସଂସ୍ଥାପନ କରିଥିବା ଖୁଟକଟା କନ୍ଧ ଗଣ୍ଡ ସହଁରା ଓ ବିଂଝାଲ ଜନଜାତି) ବହିରାଗତ ବ୍ରାହ୍ମଣ, 
କୂଲିତା, ଅଘରିଆ, ଚଷା ଓ କୁର୍ମୀ ଇତ୍ୟାଦି ଆର୍ଯ୍ୟ ଜାତିମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବଣ ଅଞ୍ଚଳକୁ ଅପସାରିତ ଓ 
ବିସ୍ଥାପିତ ହୋଇଗଲେ ।" ° 


ଉପନିବେଶିକ ଅର୍ଥନୀତି ଓ ବିସ୍କାପନ ପ୍ରକ୍ରିୟା : ଇଂରେଜମାନେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଛୋଟ ଛୋଟ 
ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଉନବିଂଶ ଶତକର ପ୍ରାରମ୍ଭ ଭାଗରେ ହିଁ ଅଧୀନସ୍ମ କରିସାରିଥିଲେ | ଇଂରେଜମାନଙ୍କ 
ଏ ରାଜ୍ୟଗୁଡ଼ିକ ସହ ମୁଖ୍ୟ ସମ୍ପର୍କ ରାଜସ୍ଵ ଆଦାୟ ବା ଅର୍ଥ ସଂଗ୍ରହ ଥିଲା । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର 
ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଅଧ୍ୟକାର କଲାପରେ ଏମାନଙ୍କ ରାଜସ୍ଵ ବ୍ୟାପାରରେ ପ୍ରଥମ ହସ୍ତକ୍ଷେପ ଥିଲା ବିଭିନ୍ନ 
ଅନୁଦାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରମୁକ୍ତ ଗ୍ରାମଗୁଡ଼ିକୁ ରାଜସ୍ଵ ପରିଶାସନ ଅଧୀନରେ ଆଣିବା | ଦ୍ଵିତୀୟରେ ଏମାନେ 
ଦୁର୍ଗମତା ହେତୁ ରାଜସ୍ଵ ଶାସନାଧୀନ ହୋଇପାରିନଥବା ଗ୍ରାମ ଓ ଅଞ୍ଚଳମାନଙ୍କୁ ରାଜସ୍ଵ ପରିଶାସନାଧୀନ 
କଲେ । ଏହା ବ୍ୟତୀତ ସେମାନଙ୍କ ସବୁଠୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ହସ୍ତକ୍ଷେପ ଥଲା ଚୌନ୍ତିଆ ବା ମୁଖୁଆ 
ପ୍ରଥାରେ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବା । ଇଂରେଜଙ୍କ ରାଜସ୍ଵ ବିଷୟକ ହସ୍ତକ୍ଷେପ ପୂର୍ବରୁ ଏଠାକାର 
ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କର ସ୍ଵକୀୟ ପ୍ରଥା ଅନୁସାରେ ଗୌନ୍ଧିଆଗିରି କେତେକ ବର୍ଷି ପାଇଁ ପଟ୍ଟା ବା ଠିକାରେ 
ଦିଆଯାଉଥିଲା ଏବଂ ଯଦି କୌଣସି ଗୌନ୍ତିଆ ଠିକ୍‌ ସମୟରେ ଖଜଣା ଦେଇ ନ ପାରିଲେ ତାକୁ 
ଗୌରିଆପଦରୁ ଉଚ୍ଛେଦ କରାଯାଉନଥଲା ବରଂ ନଜରାନା ପଇଠ କରି ସେ ପୁନଃ ସଂସ୍ଥାପିତ 
ହେଉଥିଲେ । 

୧୮୫ ୦ ମସିହାରେ ଇଂରେଜମାନେ ସମ୍ବଲପୁର, ପାଟଣା ଓ କଳାହାଣ୍ଡି ରାଜ୍ୟର ରାଜସ୍ଵ 
ବ୍ୟାପାରରେ ହସ୍ତକ୍ଷେପ ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତି | ଫଳତଃ ନଜରାନାର ମୂଲ୍ୟ ବହୁ ପରିମାଣରେ ବଢ଼ିଯାଏ 
ଏବଂ ୧୮୫ ୦- ୧୮୭୦ ମଧ୍ଯରେ ବହୁ ସଂଖ୍ୟାରେ ସ୍ଥାନୀୟ ଆଦିବାସୀ ଇ୍ଟନଟ/ ଗୌନ୍ତିଆ 
ନଜଚରାନା ଦେଇନପାରି ଗୌନ୍ତିଆ ପଦ ହରାଇଥୂଲେ | ସମ୍ବଲପୁର ଓ ପାଟଣା ରାଜ୍ୟର ବହିରାଗତ 
ହିନ୍ଦୁ ଜାତିର ଲୋକମାନେ ଏହି ଗୌନ୍ତିଆ ପଦସବୁ ଅକ୍ତିଆର କରିନେଲେ । ଆଦିବାସୀ ଖୁଁଟକଟା 
ଗୌନ୍ତିଆମାନେ ଗୌନ୍ଧିଆ ପଦ ସହ ଭୋଗ କରୁଥିବା ଗ୍ରାମର ଭଲ ଜମି (ଭୋଗ୍ରା ଜମି) ତଥା 
ବେଠି, ବେଗାରି ମାଧମରେ ଖନନ କରେଇଥିବା ବନ୍ଧ, ମୁଡ଼ା, କଟା ଇତ୍ୟାଦିର ଅଧ୍ୂକାର ମଧ୍ଯ 
ହରେଇଲେ । ପୁଣି ଗ୍ରାମର ରୟତି ଅଧ୍ବକାର ବା ଭୂମିଚାଷର ଅଧ୍ୂକାର ବଣ୍ଟନ ଗୌର୍ଧିଆମାନଙ୍କ 
ଅଧୁକାରର ପରିସୀମା ଭିତରେ ଥିବାରୁ ବିବିଧଗ୍ରାମରେ ଗୌନ୍ତିଆମାନେ ନିଜ ନିଜ ଜାତିର ଲୋକମାନଙ୍କୁ 


୪୮ ଠ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ରୟତି ଜମି ବଣ୍ଟନ କରି କେଉଁ କାଳରୁ ଜଙ୍ଗଲ ପଦାକରି ଚାଷଜମି ନିର୍ମାଣ କରିଥିବା ମଟନ 
ଆଦିବାସୀ ରୟତମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କର ଚାଷଜମିରୁ ଉଚ୍ଛେଦ କରିଦେଲେ ! ଗ୍ରାମର ଜମିଗୁଡ଼ିକରୁ 
ଉଚେଦ ହୋଇ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ଏହି ବିରାଟ କୃଷକ ଜନତା କ୍ରମଶଃ ଗ୍ରାମଗୁଡ଼ିକରୁ ଜଙ୍ଗଲ ଆଡ଼କୁ 
ଅପସରି ଗଲେ |" ? 


ଦେୱାରଙ୍କ ୧୯ ୦୬ ଭୂମି ବନ୍ଦୋବସ୍ତ ରିପୋର୍ଟରେ କୃହାଯାଇଛି : ୧୮୯ ୧ ର ଜନଗଣନାରେ 
ସ୍ଥାନୀୟ ମୂଳନିବାସୀ ( ଆଦିବାସୀଙ୍କ) ସଂଖ୍ୟା ୩୫% ଥିଲା କିନ୍ତୁ ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳରେ ଏମାନେ 
ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବିତାଡ଼ିତ ହୋଇସାରିଛଚ୍ତି ଏବଂ ୧୮୯୧ ରୁ ୧୯୦୧ ମଧ୍ୟରେ ଜିଲ୍ଲାର 
ଲୋକସଂଖ୍ୟା ଯେତେବେଳେ ୪% ବଢ଼ିଛି ଏମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ମାତ୍ର ୩% ବଢ଼ିଛି ଏବଂ ଏବେ 
ସମୁଦାୟ ସଂଖ୍ୟା ୩୩%, ବିଂଝାଲ ଏବଂ କନ୍ଧମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟାରେ ତୀବ୍ର ଅବନତି ଘଟିଛି |” ଏହି 
ସମୟ ମଧ୍ଯରେ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ୯%, କୁଲିତାମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟାରେ ୧୩ %, ଅଘରିଆଙ୍କ 
ସଂଖ୍ୟାରେ ୨୦% ବଢ଼ିଛି (ଅଧୁକାଂଶ ବହିରାଗତ) | ୧୯୦୬ ମସିଦାର ରେକର୍ଡ଼ ଅନୁସାରେ 
ବରଗଡ଼ ସମତଳ ଭୂମି ଅଞ୍ଚଳରେ ୯ ୫ ୦ ଜଣ ଗୌରନ୍ିଆଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ୭ ୭ ୫ ଜଣ ଅଣ-ଆଦିବାସୀ 
ଗୌନ୍ଧିଆ ଥଲେ | ଏହା ବ୍ୟତୀତ ୬୯ ୧ ଟି ଗାଁରେ କୁଲତା, ୫୭୫ ଗୀ ବ୍ାହୁଣ, ୨୪୧ ଗୀ 
ଅଘରିଆ ତଥା ୨ ୭ ୫ ଗାଁ ବିଂଝାଲ ଓ ୩୮ ୬ ଗାଁ ଗଣ୍ଡମାନଙ୍କ ବସିତି ଥଲା | ମୁଖ୍ୟ ଚାଷୀମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ୧୪୦୪୩ କୂଲତା ଥିବାବେଳେ ବିଂଝାଲମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ୨୨୮୨ ରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ 
ସାରିଥିଲା |“ 

ଗୌନ୍ତିଆ ପଦ ଓ ରୟତି ଅଧ୍ୂକାର ପରିବର୍ଭନର ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥଲା ଅଧୁକ ରାଜସ୍ଵ 
ଆଦାୟ ଏବଂ ଏଇଥିପାଇଁ ବଳକା ଉତ୍ପାଦନର ଆବଶ୍ୟକତା । ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତି ଓ ମାନସିକତାରେ 
ବଳକା ଉତ୍ପାଦନର ଧାରଣା ହିଁ ନଥୁଲା | ଅଣଆଦିବାସୀ ହିନ୍ଦୁ ଗୌନ୍ତିଆମାନେ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କୁ ଅଧକ 
ଶୋଷଣ, ଅଧୁକ ବେଠି-ବେଗାରି ଲଗାଇ ବନ୍ଧ, କଟା, ମୁଡ଼ା ଇତ୍ଯାଦି ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜଳସେଚନର 
ସାଧନ ଉପଲବ୍ଧ କରିବା ମାଧ୍ଯମରେ ବଳକା ଉତ୍ପାଦନ କରି ତଥା ବେପାର ମାଧ୍ୟମରେ ଇଂରେଜ 
ରାଜସ୍ଵ କୋଷକୁ ଅଧକ ରାଜସ୍ବ ଦେଇପାରିବାରେ ସମର୍ଥ ଥିଲେ ! 

୧୮୮ ୫ ରୁ ୧୯୦୬ ମସିହା ମଧ୍ଯରେ ସମ୍ବଲପୁର ଓ ପାଟଣା ରାଜ୍ୟରେ କୃଷି ଉତ୍ପାଦନ 
ଚାରିଗୁଣ ବୃଦ୍ି ପାଇଲା । ଦେୱାରଙ୍କ ରିପୋର୍ଟରେ କୁହାଯାଇଛି - “ ଏହା ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟକନକ ଯେ 
ଯେଉଁଠି ହିନ୍ଦୁ ଚାଷୀମାନଙ୍କ ସହ ମୁଳନିବାସୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତିଦ୍ବନ୍ଦିତା ରହିଛି ସେଇଠି ଆକସ୍ମିକ ଭାବରେ 
ଉତ୍ପାଦିତ ସାମଗ୍ରୀର ମୂଲ୍ୟ ଦୁଇଗୁଣ ହୋଇଯାଇଛି, ଯଦିଓ ଏଯାବତ୍‌ ବହୁ ଜମି ହସ୍ତାନ୍ତରିତ 
ହୋଇନାହିଁ ।୮* ୧୮୯୪ ପରେ ଭୂମି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କାନୁନି ଲଢ଼େଇ ବହୁଗୁଣିତ ହୋଇଯାଏ । 
ଦେୱାର ଆଗକୁ କହନ୍ତି - “ ଲଖନପୁର, ସୋହେଲା ଏବଂ କୁର୍କୁଟା ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳଗୁଡ଼ିକ ଯେଉଁଠି 
୧୮୯୧ ବନ୍ଦୋବସ୍ତରେ ମୂଳନିବାସୀ ଗୌନ୍ଧିଆମାନେ ଥିଲେ ସେମାନେ ଏଯାଏଁ ( ୧୯୦୬ 
ମସିହା) କୂଲିତା ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଗୌର୍ିଆମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବିତାଡ଼ିତ ହୋଇସାରିଛନ୍ତି ।”୮* ୧୯୧୦ 
ମସିହାର ହିସାବ ଅନୁସାରେ କଳାହାଣ୍ତିର ଅଧ୍ୟକାଂଶ ଭଲଜମି ଓ ଗ୍ରାମ କୁଲତା ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ଗୌନିଆମାନଙ୍କ ଅଧୀନକୁ ଚାଲି ଯାଇଥଲା | କୁଲ୍ତାମାନେ ରାଜ୍ୟର ଉତ୍ତର-ପୂର୍ବାଞ୍ଚଳରେ ବିସ୍ତୃତ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ୱୁ ୪୯ 


Digitized by PPRACHIN, SOA 


ହୋଇଥିବାବେଳେ ବ୍ରାହୁଣମାନେ ଦକ୍ଷିଣ-ପଶ୍ଚିମ ଅଞ୍ଚଳରେ ବିସ୍ତାରିତ ହୋଇଛନ୍ତି ! କୁଲତା ଓ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ଗୌନ୍ତିଆମାନେ ସୁସମ୍ପନ୍ନ ତଥା ଭଲ ଜମିର ଅଧୂକାରୀ ହୋଇଥବାବେଳେ ଏହି ଗ୍ରାମମାନଙ୍କର 
ଚାଷୀମାନେ ଅତି ଗରୀବ । ଏହା ବ୍ୟତୀତ ନିଜ ଅଧୀନରେ ବହୁତ ଚାଷଜମି ରଖୁଥବା ଏହି 
ଗୌନ୍ତିଆମାନେ ଧାନ ଏବଂ ମୁଦ୍ରାର ମହାଜନୀ କରନ୍ତି | କଳାହାଣ୍ଡିରେ କୂଲତା ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଗୌନ୍ଧିଆଙ୍କ 
ଅତ୍ୟାଚାର ଓ ଶୋଷଣ ଏକ ଦୈନନ୍ଦିନ କଥା | 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ବିସ୍ଥାପନ ପ୍ରକ୍ରିୟାର ଆରମ୍ଭ ହୁଏ ମରହଟ୍ଟାଙ୍କ ଏ ଅଞ୍ଚଳ 
ଅଧବକାର ପରେ ଏବଂ ଇଂରେଜ ଭୂମି ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପ୍ରାରମ୍ଭ ସହ ଏହା ଦୃତଗତିରେ ଆଗେଇଯାଏ । 
ଯାହା ପରିଶେଷରେ ଏହି ଅଞ୍ଚଳରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ଆଦିବାସୀ ବିଦ୍ରୋହର ଭୂମି ନିର୍ମାଣ କରେ | 


ଭୂମି ବିସ୍କଲାପନ ଓ ଆଦିବାସୀ ବିଦ୍ରୋହ : ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଇଂରେଜ ଭୂୁମିବ୍ୟବସ୍ଥୀ ଲାଗୁ ହେବା 
ବେଳକୁ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ପ୍ରଥମ ପର୍ଯ୍ୟାୟର ଭୂମି ବିସ୍ଥାପନ ହୋଇସାରିଥୂଲା | ଅଣଆଦିବାସୀ ଜାତିମାନଙ୍କୁ 
ଯେଉଁ ଅଞ୍ଚଳଗୁଡ଼ିକ ଆକର୍ଷିତ କରିଥିଲା ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲା- ବରଗଡ଼ ତହସିଲ ଅଞ୍ଚଳର ସମତଳ 
ଭୂମି, ବଲାଙ୍ଗିର ଜିଲ୍ଲାର ଉତ୍ତର-ପୂର୍ବ ଅଞ୍ଚଳର ଉର୍ବର ଭୂମି ଯଥା - ଆଗଲପୁର, ଲୋଇସିଂହା, 
ବଲାଙ୍ଗୀର ଓ ଦେଓଗାଁ ବୃକ୍‌ ଅଞ୍ଚଳ, ନୂଆପଡ଼ା ଓ କଳାହାଶ୍ରିର ସମତଳ ଭୂମି । ଆଦିବାସୀଙ୍କୁ ଏ 
ଅଞ୍ଚଳଗୁଡ଼ିକରୁ ବିସ୍ଥାପିତ କରି ନୂତନ ଭୂମି ଅଧ୍ବକାରୀ ବା ବାସିନ୍ଦା ହୋଇଥିବା ଜାତିମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ କୁଲିତା, ବ୍ରାହ୍ମଣ, ତେଲି ଓ ଅଘରିଆ ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଥାନ ଅଧ୍ୟକାର କରନ୍ତି | ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର 
ବିବିଧ ଅଞ୍ଚଳରେ ୧୮୫୦ ରୁ ୧୮୮୦ ମସିହା ମଧ୍ଯରେ ଆଦିବାସୀ ବିଦ୍ରୋହ ଦାନା ବାନ୍ଧେ 
ଏବଂ ଏହି ଅଞ୍ଚଳର ଗଣ୍ଡ, କନ୍ଧ ଓ ବିଂଝାଲ ଜମିଦାରମାନଙ୍କ ସୈନିକ ସହାୟତାରେ ଏହା ଆଗେଇ 
ଯାଏ । ଏହି ବିଦ୍ରୋହକୁ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ରାଜଶକ୍ତି ଗୁଡ଼ିକ ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ସହାୟତାରେ 
ହିନ୍ଦୁଜାତିମାନଙ୍କ ସପକ୍ଷରେ ଅତି ଦମନମୂଳକ ଭାବରେ ଚପାଇ ଦିଅନ୍ତି ।" 

୧୮୬୯ ମସିହାରେ ପାଟଣା ରାଜ୍ୟରେ କନ୍ଧମେଳି ହୁଏ | ୧୮୫୭ ରୁ ୧୮୭୦ 
ମଧ୍ଯରେ ବରଗଡ଼ ସମତଳ ଭୂମିର ଗଣ୍ଡମାନେ ମୈଳି କରନ୍ତି | ୧୮୮ ୨ ମସିହାରେ କଳାହାଣ୍ଡିର 
କନ୍ଧମେଳି ହୁଏ । ଏହି ପ୍ରତ୍ୟେକ ମେଳି ଆପଣାର ଭୂମିକୁ ଫେରି ପାଇବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥଲା | 
ଏହି ଭୂମି ପାଇଁ ଲଢ଼େଇ ଅଧ୍ବକାଂଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବହିରାଗତ ଚାଷୀ ସଂପ୍ରଦାୟ କୁଲିତାମାନଙ୍କ ସହ 
ହୋଇଥିଲା | ସମାନ ପ୍ରକାର ଘଟଣା ପଡୋଶୀ ରାଜ୍ୟ ଫୁଲଝରରେ ମଧ୍ଯ ହୋଇଥିଲା, ଯେଉଁଠି 
ଜୂର୍ମାମାନଙ୍କ କ୍ରମବର୍ବିଷ୍ଣ ପ୍ରତିପରି ଓ ଆଧ୍ବପତ୍ୟ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସଶସ୍ତ୍ର ଗଣ୍ଡ ଆକ୍ରମଣ ହୋଇଥଲା | 
ରଙ/ା/ନ୍ଦୁ ନାମରେ ପରିଚିତ ଏହି ଏତିହାସିକ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଫୁଲଝରର ବନ୍ଦ, କଟା, ମୁଡ଼ାଗୁଡ଼ିକ 
ମଣିଷ ରକ୍ତରେ ଲାଲ୍‌ ହୋଇ ଉଠିଥିଲା ¦ ଏପରିକି ଆଜି ମଧ୍ଯ ଫୁଲଝର ଗଣ୍ଡମାନେ ବନ୍ଧ, କଟା, ଓ 
ମୁଡ଼ା ଇତ୍ୟାଦିରୁ ଜଳପାନ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଏହି ଆଦିବାସୀ ବିଦ୍ରୋହୀମାନଙ୍କ ଶାସକ ରାଜ ପରିବାରର 
ସହାୟତାରେ ଇଂରେଜ ସୈନିକ ଦ୍ଵାରା ଅତି ନିର୍ମମ ଓ ଅମାନୁଷିକ ଭାବରେ ଦମନ କରାଯାଇଥିଲା । 
ଯଦିଓ ଆଦିବାସୀ ଓ ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସମଗ୍ର ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଲଢ଼ାଇ ହୋଇଛି । 
(ସୁରେନ୍ଦ୍ର ସାଏଙ୍କ ଲଢ଼ାଇ ସମେତ) ଏ ମଧ୍ଯରୁ କୌଣସି ଲଢ଼େଇ ଭାରତୀୟ ଦେଶାତ୍ସବୋଧ 
ଉତ୍ପ୍ରେରିତ ଲଢ଼ାଇ ବା ସୀପାହିଁ ବିଦ୍ରୋହର ଅଂଶ ନୂହେଁ, ବରଂ ଏ ସମସ୍ତ ଲଢ଼େଇ ଆଦିବାସୀ 


୫୦ ଠ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ଜନତାର ଭିଟାମାଟି ଓ ଖୁଁଟକଟା ଜମି ଫେରିପାଇବାର ଲଢ଼ାଇ ଥିଲା ଏବଂ ଏହି ଲଢ଼େଇରେ 
ଇଂରେଜମାନେ ନିଜ ପାଇଁ ଲାଭଦାୟକ ହୋଇଥବା ପକ୍ଷର ସମର୍ଥନ କରିଥିଲେ । କଳାହାଣ୍ରି 
ରାଜ୍ୟରେ କୂଲତା ଚାଷୀଙ୍କୁ ରାଜାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବସାଇବାର ଠିକ୍‌ ୧ ୫ ବର୍ଷ ପରେ ୧୮୮ ୨ ମସିହାରେ 
କନ୍ଧମେଳି ହୋଇଥିଲା ।" ° 

ମୂଳନିବାସୀଙ୍କ ଦମନ ଉପରେ ଦେୱାରଙ୍କ ୧୯ ୦ ୬ ମସିହାର ଭୂମି ବନ୍ଦୋବସ୍ତ ରିପୋର୍ଟର 
ନିମ୍ନଲିଖୂତ ଅଂଶ ଉଦ୍ଧାର କରାଯାଇପାରେ | “ ସମ୍ବଲପୁରର ସାଂପ୍ରତିକ ଇତିହାସର ଅନ୍ୟ ଏକ ଦିଗ 
ହେଉଛି, ଏଠାକାର ମୂଳନିବାସୀ ଭୂମି ସ୍ଵତ୍ତାଧ୍ଵକାରୀଙ୍କ କୂୁମାଗତ ଭାବରେ ଆପଣାର ମୂଳଭୂମିରୁ 
ଆଧ୍ପତ୍ୟ ହ୍ରାସ । ସେତେବେଳେ ଦକ୍ଷିଣ-ପଶ୍ଚିମ ସୀମାନ୍ତର ଅଂଶ ଥିବା ଏହି ଜିଲ୍ଲା କନ୍ଧ ଓ 
କୋଲମାନଙ୍କ ବିଦ୍ରୋହ ଦମନ କରିବାରେ ଉପଯୁକ୍ତ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଥଲା ! ସିଂହାସନ ପାଇଁ 
ରାଣୀ ମୋହନ କୂମାରୀ ଅସନୁଷ୍ଟ ଗଣ୍ଡ ଓ ବିଂଝାଲ ଜମିଦାରମାନଙ୍କ ସହ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ଅନ୍ତର୍କନ୍ଦଳରେ 
ବ୍ୟସ୍ତ ଥଲେ । ଏହି ଜମିଦାରମାନେ ରାଣୀଙ୍କ ସମର୍ଥତ ହିନ୍ଦୁ ଜାତିମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଆପଣାର ଭୂମି ଓ 
ଅଧୂକାର ଲୁଣ୍ଡିତ ହେବାରେ ଭୟଭୀତ ଥଲେ | ସେହିପରି ବରଗଡ଼ ଅଞ୍ଚଳରେ ୧୮ ୨୧ ମସିହାରେ 
ଜଣେ କୂଲତାଦ୍ଵାରା ବିସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥିବା ଜଣେ ଗଣ୍ଡ ଜମିଦାରଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ ମେଳି କରିଥିଲେ ! 
୧୮୫୭ ରୁ ୧୮୬୪ ମସିହା ମଧ୍ଯରେ ଗଣ୍ଡ ଓ ବିଂଝାଲମାନେ ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ବନ୍ଦୋବସ୍ତରେ ହିନ୍ଦୁଜାତିମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ପୁନଶ୍ଚ ଭୂମି ଓ ଭିଟାମାଟିରୁ ଉଚ୍ଛେଦ ହେବା ଭୟରେ ମେଳି କରିଥଲେ । ଏହାପରେ 
ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ମେଳି ହେଉଛି ୧୮୮ ୨ ମସିହାରେ କଳାହାଣ୍ଡିର କନ୍ଧମେଳି ଯେଉଁଥିରେ ବହିରାଗତ 
କୂଲତାମାନଙ୍କ ଗଣହତ୍ୟା ହୋଇଥିଲା । ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ଦମନ କିନ୍ତୁ ନିରନ୍ତର ଥିଲା ଓ ସଫଳତା ଲାଭ 
କରିଥିଲା । ° 

ମହାରାଜ ଉଦିତ ପ୍ରତାପ ଦେଓଙ୍କ ସମୟରେ କଳାହାଣ୍ଡିକୁ ବହୁ ସଂଖ୍ୟାରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ 
ଜୁଲିତାମାନଙ୍କର ଆଗମନ ହୋଇଥିଲା | ଏହି ସମୟରେ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଭୂତ ମାଫି ତଥା ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ଓ କୁଲିତାମାନଙ୍କୁ ବହୁସଂଖ୍ଯକ ଗ୍ରାମର ଗୌନ୍ତିଆପଦ ଆଦିବାସୀ (କନ୍ଧ)ଙ୍କୁ ଉଚ୍ଛେଦ କରି 
ଦିଆଯାଇଥିଲା ! ୧୮୮୨ ମସିହା ବେଳକୁ କନ୍ଧମାନଙ୍କର ଅସନ୍ତୋଷ ଚରମ ସୀମାରେ ପହଞ୍ଚ 
ସଶସ୍ତ୍ର ବିଦ୍ରୋହରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇଥଲା । ଏହା ପୂର୍ବରୁ ୧୮୫୩ ମସିହାରେ ମଦନପୁର- 
ରାମପୁର ଅଞ୍ଚଳରେ ଆଦିବାସୀ ଅସନ୍ତୋଷ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ରୂପ ନେଇଥଲା ଏବଂ ଜମିଦାର ରେନ୍ଦୋ 
ମାଝିକୁ ଇଂରେଜ ସହାୟତାରେ ଗିରଫ କରି ଦଶ୍ତିତ କରାଯାଇଥିଲା । ୧୮୮୨ ମସିହାରେ 
ବିଦ୍ରୋହ ମୁଖ୍ୟତଃ କୁଲିତାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କନ୍ଧଙ୍କ ଭୂମି ଅଧ୍ବକାର ବିରୁଦ୍ଧରେ ହୋଇଥଲା ଏବଂ 
ଅସୁରଗଡ଼ରୁ ନର୍ଲା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିସ୍ପତ ଅଞ୍ଚଳରେ ଅନେକ ଲୋକଙ୍କୁ ହତ୍ୟା କରାଯାଇଥିଲା | ତକ୍ାଳୀନ 
ରାଜସରା ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ସହାୟତାରେ ଏହି ବିଦ୍ରୋହକୁ ଅତି ନିର୍ମମ ଭାବରେ ଦମନ କରିଥିଲେ 
ତଥା ସାତଜଣ କନ୍ଧ ସର୍ଦ୍ଦାରଙ୍କୁ ପ୍ରାଣଦଣ୍ଡ ଦିଆଯାଇଥିଲା । ° 

ପରିବର୍ବିତ ରାଜସ୍ବର ଦାବୀ ତଥା କୁଲତା ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣ ସଂପ୍ରଦାୟଗୁଡ଼ିକର କ୍ରମ ବର୍ଵଶୁ 
ଆଧ୍ଵପତ୍ୟ ସହ ଆଦିବାସୀ ଜନଜାତିଗୁଡ଼ିକ ଆପଣାର ପାରମ୍ପରିକ ଆଧ୍ବପତ୍ୟ ସହିତ ନିଜର ମୂଳ ଭୂ- 
ସଂପଦ ଓ ଭିଟାମାଟି ହରେଇ କ୍ରମଶଃ ଜଙ୍ଗଲ ଆଡ଼କୁ ଅପସରି ଗଲେ । ` ' 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ଠି ୫୧ 
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ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ, ବିଶେଷକରି ଲୋକୋକ୍ରି ଓ କିମ୍ବଭଦନ୍ତୀମାନଙ୍କରେ ଏହି 
ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସଂଘର୍ଷ ଓ ସାମାଜିକ ବିଦେବେଷର ଚିତ୍ର ଉଭୟ ଉନ୍ଧକ୍ତ ତଥା ସାଙ୍କେତିକ ରୂପରେ 
ପରିଦୂଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ ! 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଭାଷା 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଭାଷାକୁ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଉପଭାଷା ରୂପରେ ପ୍ରତିପାଦିତ କରିବାର ପ୍ରବଳ ଅପଚେଷ୍ଟା 
କେତେକ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାତର୍ତବବିତଙ୍କ ପାଖରେ ଦେଖାଯାଏ ।°” ଏ ପ୍ରକାର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ପ୍ରଣୋଦିତ ତଥା ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶକ୍ରମର ସଠିକ୍‌ ଅବରୋଧର ପରିପନ୍ନୀ । ଅହେତୁକ ଭାବପ୍ରବଣତା 
ଏବଂ ରାଜନୀତିକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପ୍ରଣୋଦିତ ଏ ପ୍ରକାର ଅପଚେଷ୍ଟା ଏକ କେନ୍ଦ୍ରାୟିତ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ 
ଶାସକବର୍ଗର ଓପନିବେଶିକ ମନୋବୃରିର ପରିଚାୟକ |°” କୌଣସି ସମାଜରେ ଭାଷା ହେଉଛି 
ଜୈବିକ, ଜୀବନ୍ତ ଓ ଗତିଶୀଳ ବିଭବ |! ଏହା ଏକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ମଧ୍ୟ | ସମୟର ଗତି, ସମାଜର 
ବିକାଶ, ବିବିଧ ଜାତି ଓ ପ୍ରଜାତିକ ଗୋଷ୍ଠୀମଧ୍ୟରେ ସହାବସ୍ଥାନଜନିତ ସଂଘର୍ଷ ଓ ଆଦାନପ୍ରଦାନଜନିତ 
ଭାବବିନିମୟ ଭାଷାରୂପ ପରିବର୍ରନରେ ମୁଖ୍ୟଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରିଥାଏ । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର 
ଜନଜୀବନଧାରାକୁ ଆର୍ଯ୍ୟଜାତିମାନଙ୍କର ଆଗମନ ଓ ଶାସକବର୍ଗରେ ସେମାନଙ୍କର ଅଇଥାନ ଏ 
ଅଞ୍ଚଳର ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ, ରାଜନୀତିକ ଓ ଆର୍ଥିକ ଜୀବନକୁ ବହୁଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି । 
ଆର୍ଯ୍ୟ ଓ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ସହାବସ୍ଥାନ ଏ ଅଞ୍ଚଳର ଜନଭାଷାକୁ ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ନୂତନ ରୂପ 
ପ୍ରଦାନପୂର୍ବକ ଏକ ଭାଷିକ ଅସ୍ମିତା ନିର୍ମାଣରେ ସହାୟକ ହୋଇଛି । 

ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ନିବିଡ଼ ସମ୍ପର୍କ ରହିଛି ଲୋକଧାରା ସହ । ଲୋକଧାରା ଓ ଭାଷା 
ପରସ୍ପରକୁ ସଂରକ୍ଷଣ ପ୍ରଦାନ ତଥା ପରିବହନ କରନି । ଉଭୟଙ୍କ ସମ୍ପର୍କ ଲୋକଜୀବନ ସହିତ 
ଅତି ନିବିଡ଼ । ଭାଷାର ନିର୍ମାଣକାଳରୁ ବିଭିନ୍ନ ସମୟଖଣ୍ଡ ଦେଇ ସଂଘଟିତ ହୋଇଥିବା ଏତିହାସିକ, 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଅନୁଭବ ସବୁକୁ ଭାଷାର ପରିବର୍ରନଶୀଳ ସଂରଚନାରୁ ଅନ୍ଵେଷଣ କରାଯାଇପାରିବ । 
ଅପର୍ପକ୍ଷରେ ଲୋକଧାରାର ସଂରକ୍ଷଣ, ପରିବହନ ଓ ସଂକ୍ରମଣ ଘଟେ ଭାଷା ମାଧ୍ୟମରେ | ଭାଷା 
ଦ୍ଵାରା ପରିବାହିତ ଓ ସଂପ୍ରେଷିତ ହୋଇ ଲୋକଧାରା ଗୋଟିଏ ପୀଢ଼ୀରୁ ଅନ୍ୟ ପୀଢୀକୁ ଗଡ଼ିଚାଲେ | 
ପ୍ରତିଟି କ୍ରିୟା, କର୍ମ ଆଚାର, ଅଭିଚାର, ଗୀତ, ସଂଗୀତର ସଂପ୍ରେଷଣ ଓ ପ୍ରବାହ ହୁଏ ଭାଷା 
ମାଧ୍ଯମରେ । ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଭାଷା ସଂସ୍କୃତିର ଭାବଭୂମିକୁ ସଂରକ୍ଷିତ କରେ ଏବଂ ନିଜେ ହିଁ 
ବିଭିନ୍ନ ସାଂସ୍କୃତିକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ମାଧ୍ଯମରେ ସଂରକ୍ଷିତ ହୋଇରହେ । କୌଣସି ଭାଷାର ନିରପେକ୍ଷ ଓ 
ବ୍ୟୁପ୍ପାଦିକ (Eymological) ଆଲୋଚନା କେବଳ ଭାଷାର ଗଠନ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ନୁହେଁ, ସଂସ୍କୃତିର 
ବିନ୍ଯାସକ୍ରମକୁ ମଧ୍ୟ ଉଚ୍ଚାଗର କରିପାରେ । ଏହି କ୍ରମରେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ଅନୁଭୂତି, 
ସାମାଜିକ ଓ ରାଜନୀତିକ ଜୀବନଧାରାରେ ଆସିଥିବା ଉତ୍ଥାନ-ପତନ ତଥା ପରିବର୍ରନଶୀଳତାର 
ମାଧ୍ୟମରେ ଏ ଭାଷାବିଭବକୁ ଏଠାରେ ବୁଝିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରାଯାଇଛି | 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଭାଷା ସଂରଚନା : ପ୍ରଥମରୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ଥଲା ଏକ 
ନିଛକ ଆଦିବାସୀ ଭୂମି, ଯେଉଁ ଭୂମିକୁ ଇତିହାସର କେଉଁ ଅଜ୍ଞାତ କାଳରୁ ଆର୍ଯ୍ୟାଗମନର ଧାରା 


୫୨ ୮ ପଷଶ୍ତିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 


Digitized by PPRACHIN, SOA 


କ୍ରମାଗତ ଭାବରେ ଲାଗିରହିଛି । ଏହା ବର୍ଭମାନ କାଳ ଯାଏଁ କ୍ରମାଗତ ଭାବରେ ଅବ୍ୟାହତ ।* 
କେବଳ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା କାହିଁକି ମୟୂରଭଞ୍ଜ ଓ ସୁନ୍ଦରଗଡ଼ ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଅବିଭକ୍ତ କଳାହାଣ୍ି ଓ 
କୋରାପୁଟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମଗ୍ର ଆଦିବାସୀ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆର୍ଯ୍ୟାଗମନର ଏକ ସ୍ରୋତ କେଉଁ ଅଜ୍ଞାତ କାଳରୁ 
ପ୍ରବାହିତ ହୋଇଚାଲିଛି । ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ବିଭିନ୍ନ ଦଳ ଓ ଗୋଷ୍ଠୀରେ ବିଭିନ୍ନ କାରଣରୁ ଆଗମନ 
କରିଆସୁଛନ୍ତି ଓ ଏ ଅଞ୍ଚଳକୁ ଆସି ଏଠାକାର ଦରବାର ଓ ଶାସକବର୍ଟରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବାପରେ 
ଏଠାକାର ସଂସ୍କୃତିକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରୁଛନ୍ତି । ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ ଅବସ୍ଥାନ ଫଳରେ 
ଜନଜାତୀୟ ଲୋକସମାଜ ସହ ବିବିଧ କାରଣରୁ ପାରସ୍ପରିକ ଭାବ ବିନିମୟ, ସଂଘର୍ଷ ଓ ସହାବସ୍ଥାନ 
ଫଳରେ ଆର୍ଯ୍ୟଭାଷାଗୁଡ଼ିକର ସଂଶ୍ଳେଷଣ ତଥା ସମ୍ମଶ୍ରଣ ଘଟିଛି ! ଫଳରେ ସ୍ତି (ଉତ୍ତର-ପଶ୍ଚିମ 
ଓଡ଼ିଶା), 6ଳ/ଥନନ ( କେନ୍ଦ୍ଂପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା) ତଥା 6ଜର୍ଶିଅ/ ( ଦକ୍ଷିଣ-ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା) ଏହି ତିନୋଟି 
ମୁଖ୍ୟ ଭାଷାର ଜନ୍ମ ଘଟିଛି । ଆର୍ଯ୍ୟବସତିର ଅନୂପାତ ଅନୁସାରେ ଏ ଭାଷାମାନଙ୍କର ଆର୍ଯ୍ୟାୟନରେ 
ଅନୂପାତିକତା ଆସିଛି | ମହାନଦୀ ଓ ଏହାର ଉପନଦୀମାନଙ୍କ ଅବବାହିକା ତଥା ସମତଳ ଅଞ୍ଚଳରେ 
ଅଧକ ଆର୍ଯ୍ୟବସତି ଥିବାରୁ କେନ୍ଦ୍ର-ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଭାଷା ଅଧକ ଆର୍ଯ୍ୟାୟିତ । ପାର୍ବତ୍ୟାଞ୍ଚଳଗୁଡ଼ିକ 
( ଉତ୍ତର-ପଶ୍ଚିମ ଓ ଦକ୍ଷିଣ-ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା) ଯେଉଁଠି ଆଦିବାସୀ ଜନଳ୍ାତିଗୁଡ଼ିକର ବହୁଳ ଉପସ୍ଥିତି 
ରହିଛି, ସେଠାକାର ଭାଷାରେ ଅଧକ ଅଷ୍ଟିକ / ଦୁବିଡ଼ / ଦ୍ରାବିଡ଼ଭାଷାର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ସଂରକ୍ଷିତ | କେନ୍ଦ୍ରଂ 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ( ବଲାଙ୍ଗିର, ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳ) ରେ ଅଧକ ଆର୍ଯ୍ୟବସତି ରହିଥିବାରୁ ସାଂପ୍ରତିକ 
କାଳରେ ମାନକୀକରଣର କଥା ଉଠିଲେ ଏବେ ଏ ଅଞ୍ଚଳକୁ ହିଁ ଳା୍ଖନ୍ଦ ଭାଷା ର ମାନକରୂପର 
ମୂଳଭୂମି ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଛି । ଅପରପକ୍ଷରେ ଆଦିବାସୀ ବହୁଳ ସୁନ୍ଦରଗଡ଼, ମୟୂରଭଞ୍ଜର 
ସତି ଭାଷା ତଥା ଦକ୍ଷିଣ-ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ( ଅବିଭକ୍ତ କଳାହାଣ୍ଡି ଓ କୋରାପୁଟ ) ପାର୍ବତ୍ୟାଞ୍ଚଳରେ 
ପରିଦୃଷ୍ଟ ଅେରଡିଥ/ ଭାଷା ଏବେ ଓଡ଼ିଆ ଠାରୁ ଦୃତଗତିରେ ଦୂରେଇ ଟାଲିଛି ! 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟ ଓ ଭାଷା : ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସମ୍ପତି ସଂଗୃହୀତ ଲୋକ ସାହିତ୍ୟରେ 
ଏତିହାସିକ ସମୟଖଣ୍ଡ ଦେଇ ପ୍ରବାହିତ ହୋଇ ଆସୁଥବା ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସ୍ତରର ଭାଷିକ ଉପାଦାନ 
ଅବିକଳ ବା କିଞ୍ଚତ ପରିବର୍ଭିତ ରୂପରେ ଲୁଚିରହିଛି । ଭାଷାକୁ ଭିତ୍ତିକରି ଏସବୁର ସ୍ଥାନ, ସମୟ ଓ 
ପ୍ରଜାତିକ ଗୋଷ୍ଠୀର ପରିଚିହୁନ ସମ୍ଭବ ହେଲେ ହେଁ ଏଠାରେ ସଂସ୍କୃତି ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରାକୁ 
ମୁଖ୍ୟ ଆୟୁଧ ଭାବରେ ବ୍ୟବହାର କରି ପରିଶୀଳନ କରାଯାଉଛି | ଲୋକଧାରାର ଭାଷାକୁ ଏଇଠି 
ସଂସ୍କୃତିର କେବଳ ଏକ ସହାୟକ ଅଙ୍ଗଭାବରେ ହିଁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଛି । 

ଭାଷାର ଲିଖୂତ ପରମ୍ପରା ଠାରୁ ମୌଖୁକ ପରମ୍ପରା ପ୍ରାଚୀନ ଓ ଅଧୁକ ଜୀବନ୍ତ | ଲିଖମତ 
ଭାଷା ଠାରୁ ଜନମୁଖର ଭାଷା ତଥା ଲୋକଧାରାର ଭାଷା ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନଧାରାର ଅଧକ ପରିବହନ 
କରିଥାଏ। ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଭାଷାର ଲିଖୃତ ପରମ୍ପରା ଅଛଦିନର । ଏ ଭାଷାର ନିଜସ୍ବ ଲିପି 
ଏଯାବତ୍‌ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇନାହିଁ । ଫଳରେ ଭାଷାରେ ଲିଖ୍ୂତ ପରମ୍ପରାର ଆବଶ୍ୟକତାର ଉପଇନ୍ସ ମଧ୍ଯ 
ଅତି ଅଛଦିନର । ଏ ଅଞ୍ଚଳର ଶିଳାଲେଖ ଓ ଅନୁଦାନପତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ଏହାର ଜନଭାଷାରେ ଲିଖୁତ 
ହୋଇନାହିଁ । ଉଭୟ ଶିଳାଲେଖ ଓ ଅନୁଦାନପତ୍ର ଯେହେତୁ ଶାସକବର୍ଗର ନିଜସ୍ବ ବ୍ୟାପାର ଥିଲା 
ଏବଂ ଅନୁଦାନଦାତା (ରାଜା ଓ ସାମନ୍ତ) ତଥା ଅନୁଦାନଗ୍ରହୀତା (ରାଜ କର୍ମଚାରୀ, ପୁରୋହିତ ଓ 
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ବ୍ରାହ୍ମଣ) ସମସ୍ତେ ଆର୍ଯ୍ୟ ଥଲେ କିମ୍ବା ଆର୍ଯ୍ୟସୁଲଭ ସଂସ୍କୃତାୟନମନସ୍କ (Sanskritization) 
ଥିଲେ ( ଆପଣାର କ୍ଷତ୍ରୀୟକରଣ ମାଧ୍ୟମରେ ଏ ଅଞ୍ଚଳର ଆଦିବାସୀ ରାଜାମାନେ ମଧ୍ଯ ସଂସ୍କୃତାୟିତ 
ହୋଇଥଲେ) । ତେଣୁ ଅନୁଦାପତରଗୁଡ଼ିକରେ ଏ ଅଞ୍ଚଳର ଭାଷା ଉପଲବ୍‌ଧ ନହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ | 
ପୁଣି ସବୁବେଳେ ଶାସକ ଓ ଦରବାରର ଭାଷା ସଂସ୍କୃତାୟନ ଅଭିମୁଖୀ ହୋଇଥିବାରୁ ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ 
ଏକ ଲିଖୂତ ପରମ୍ପରାର ଆବଶ୍ୟକତା ଅନୁଭୂତ ହୋଇପାରିନଥଲା | 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶକ୍ରମ ଆଲୋଚନା ବେଳେ ସଂଗୂୁହୀତ ଲୋକ ଉପାଦାନର 
ତିନୋଟି ଦିଗ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟିନିକ୍ଷେପ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲା-୧. ତଥ୍ୟ 
ଦାତାଙ୍କ ଶିକ୍ଷାଗତ ଯୋଗ୍ୟତା ଓ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ରୁଚି, ୨. ତଥ୍ୟ ଦାତାଙ୍କ ପାରିବାରିକ -ପ୍ରଜାତିକ ଭାଷା ଓ 
ପାରିପାର୍୍ିକ ଭାଷା, ୩. ଉପାଦାନ ସଂଗୃହୀତ ଅଞ୍ଚଳରେ ଆର୍ଯ୍ୟାୟନର ସମୟ ଓ ଅନୁପାତ | 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶକ୍ରମ ଆଲୋଚନାବେଳେ ଜନଜାତୀୟ ମିଥ୍‌, ଲୋକଗୀତ, 
ଲୋକଗାଥା, ଲୋକୋର୍ରି ଏବଂ ଲୋକକାହାଣୀଗୁଡ଼ିକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ଏହାର ପ୍ରାଚୀନତା, ଅର୍ବାଚୀନତା 
ଏବଂ ଆର୍ଯ୍ୟ, ଅନାର୍ଯ୍ୟତ୍ଵ ସର୍ବୋପରି ସାଂସ୍କୃତିକ ନିକଟତା ଓ ଦୂରତାକୁ ଦୃଷ୍ଟିରେ ରଖୁ ଏ ପୁସ୍ତକରେ 
ଆଲୋଚନା କରାଯାଉଛି | 


ପାଦଟୀକା 
୧. ଅମ ଓଡ଼ିଶାର 6ଲୋ/ନସଂସ୍ତଚି : ସାଂସ୍ତିକ ସଂଘର୍ଷ ଓ ସମନ୍ୟ, ସନ୍ତୋଷ କୁମାର ରଥ, 
1987 p. 68 


9 ରଥ, p. 68 

୩ Orissa Gazetteer, Balangri 

୪. O.G., Sambalpur 

୫. O.G., Sundargamh 

୬D O.G., Sundargarh p.-46 
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୧୨. ସାହୁ, 1991, p. 57-59 
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ଦ୍ଵିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟ 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ବିବିଧ ଜାତି ଓ ଜନଜାତିର ଏକତ୍ର ସହାବସ୍ଥାନ ବିଷୟରେ ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟରେ 
କୂହାଯାଇଛି । ଏହି ଜାତି ଓ ଜନଜାତିମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏକ ଦିଗରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ଏକତା 
ରହିଥିବାବେଳେ ଅନ୍ୟ ଦିଗରେ ପ୍ରତିଟି ଜାତି ଓ ଜନଜାତିର ସ୍ଵକୀୟ ସଂସ୍କୃତି ଓ ଲୋକଧାରା ମଧ୍ଯ 
ରହିଛି । ଏହି ଜାତି ଓ ଜନଜାତିମାନଙ୍କ ସ୍ଵଗୋଷ୍ଠୀୟ ଲୋକଧାରା ଓ ବିଶ୍ଵାସ କାଳକ୍ରମେ ସହାବସ୍ଥାନ 
ଜନିତ ଆଦାନପ୍ରଦାନ ମାଧ୍ଯମରେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକଧାରା ଗଠନ କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଛି | 
ଏହି ଲୋକଧାରା ଉଣା ଅଧ୍ବକେ ସାର୍ବଜନୀନରୂପ ଧାରଣ କରିଛି । ଲୋକଧାରାର ବିଭିନ୍ନ ବିଭାବ 
(genre) ମଧ୍ଯରେ ଲୋକସାହିତ୍ୟ ଅନ୍ୟତମ । ଲୋକସାହିତ୍ୟର ମଧ୍ଯ କେତେକ ବିଭାଗ ରହିଛି । 


ଲୋକଗୀତ 


ଲୋକଗୀତ ଅନ୍ୟ ଭାବରେ ମୌଖୁକ ଗୀତ ରୂପରେ ପରିଚିତ । ଆକ୍ଷରିକ ଅର୍ଥରେ ଏହା ହୁଏତ 
ସଂପୂର୍ଣ ମୌଖୁଜ ନୁହେଁ, କିନୁ ଏହା ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ଏକ ମୌଖୁକ ପରମ୍ପରାରୁ ଆସିଥାଏ । ଏହା 
ମାନବ ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ଅବାନ୍ତର, ବେଜୋଡ଼ ଓ ବିଚ୍ୟୁତ ପରିପ୍ରକାଶ ନୁହେଁ କି କ୍ରମପରିବର୍ଭନଶୀନ 
ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତାରେ ବିଲୀନ ହୋଇଯିବାକୁ ଥବା ଦୂର ଅତୀତର ଲୋକମାନସ ଓ ସଂସ୍କୃତିର 
ବଳକା ଚୀବାସ୍ମ ମାତ୍ର ନୁହେଁ, ଅଧକନୁ ଏହା ଚିରନ୍ତନ ସୃଜନଶୀଳ ମାନସିକତା ଓ ପ୍ରକ୍ରିୟାର ଏକ 
ଅଂଶ ଯାହା ସବୁବେଳେ ସକଳ ସଭ୍ୟତାରେ ବିଦ୍ୟମାନ ରହିଥାଏ |' ଲୋକଗୀତ ଲୋକସାହିତ୍ୟର 
ସବୁଠୁ ଜୀବନ୍ତ ବିଭାବ । ଲୋକଗୀତ ସଂରଚନା, ପ୍ରବାହ ଓ ପରିବେଷଣ ଆଦି କେତେକ ମୁଖ୍ୟ 
ପ୍ରକୃତି ବା ଉପାଦାନ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ | 


ସଂରଚନା , ପରିବେଷଣ ଓ ପ୍ରବାହ : ଲୋକଧାରା ଅଧ୍ୟୟନ ଅତୀତରେ ଅନେକ ଦୃନ୍ଦ୍ର ଓ ପରସ୍ପର 
ବିରୋଧୀ ମତ ମଧ୍ଯରେ ଗତି କରିଛି । ଏହା ଏକକ ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରତିଭାର ସୃଷ୍ଟି ଅଥବା ଗୋଷ୍ଠୀଗତ 
ପ୍ରୟାସର ଫଳ, ସ୍ଵତଃସତୂର୍ର ଅଥବା ଏଥରେ ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରତିଭାର ସଚେତନ ପ୍ରସାୟ ବି ରହିଥାଏ, ଏହା 
କେବଳ ଦୂର ଅତୀତରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା ଅଥବା ଏହାର ସଂରଚନା ଏକ ଚିରନ୍ତନ ପ୍ରବହମାନ 
ପ୍ରକ୍ରିୟାଟ ଏସବୁ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ଧାରଣା ନେଇ ବହୁକାଳଧରି ଲୋକତର୍ତ୍ଵବିଦମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ଯୁକ୍ତିପ୍ରଯୁକ୍ତିର ଖେଳ ଚାଲିଥଲା । ଫଳତଃ ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧକ ଗବେଷକ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମନୋନିବେଶ 
କରିଛନ୍ତି ଏବଂ କେତେକ ସାଧାରଣ ସୂତ୍ର ନିରୂପଣ କରିଛନ୍ତି । ଲୋକ ସାହିତ୍ୟର ତିନୋଟି ମୂଳ 
ପ୍ରବୂରଭିର ସେମାନେ ଆବିଷ୍କାର କରିଛନ୍ତି । ଯଥା - ସଂରଚନା (୦୩୦୦), ପରିବେଷଣ 
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(Performance) G ପ୍ରବାହ (Transmission) ! ଏହି ତିନୋଟିଯାକ ପ୍ରବୃର ପରସ୍ପର 
ନିର୍ଭରଶୀଳ ଓ ପରିପୂରକ । 


ସଂରଚନା : ଲୋକଗୀତର ସଂରଚନା ବିଷୟକ କେତୋଟି ସୂତ୍ର ବା ନିୟମ ଆବିଷ୍ତ ହୋଇଛି । 
ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲେ ସ୍ତିଚାରଣ (Memଠrisation), ପରିବେଷଣ ସମୟରେ ଆଶୁ ସଂଚରନା 
(Improvisation during performance), ସୂତ୍ରୀକରଣ (Formulation) ଏବଂ ବ୍ୟକ୍ତି 
ପ୍ରତିଭାର ସଚେତନ ପ୍ରୟାସ (Conscious effort of individual talent) ଇତ୍ୟାଦି | 


ସ୍ୃତିଚାରଣ : ଲୋକ ଗାୟକ / ଗାୟିକା (ଅନେକ ସମୟରେ ନିଜେ ଲୋକକବି ହିଁ ଗାୟକା 
ଗାୟିକାର ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରିଥାଏ) ଶ୍ରୋତା ନିକଟରେ ସାଧାରଣତଃ ଆପଣା ସ୍ତିଭଣ୍ଡାରରେ 
ସଂରକ୍ଷିତ ହୋଇଥବା ଗୀତସବୂକୂ ପରିବେଷଣ କରିଥାଏ ¦ ଲୋକ ଗାୟକ ବା ଗାୟିକାର ମସ୍ତିଷ୍ 
ବାସ୍ତବରେ ସ୍ବରଚିତ ଅଥବା ସମାଜରେ ପ୍ରଚଳିତ ଲୋକଗୀତମାନଙ୍କର ଏକ ଭଣ୍ଡାର | Waley 
(1951), Parry and Lord (1968), Andrzewski and Lewes (1964) ଇତ୍ୟାଦି 
ଲୋକତତ୍ତ୍ଵବିଦ ସ୍ଵୃତିଚାରଣକୁ ସଂରଚନାର ମୁଖ୍ୟ କାରକ ରୁପେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିବାବେଳେ Friedman 
(1961) ଏହାକୁ ଲୋକ ସାହିତ୍ୟର ମୁଳ ବାହକ ରୂପରେ ପ୍ରଖ୍ୟାପନ କରନ୍ତି !” ଏଠାରେ Parry 
ଏବଂ ୦ ଙ୍କ ଯୁକ୍ତି ହେଉଛି ଯେ ପରିବେଷକ ଲୋକଗୀତ ବା ଗାଥାର ପ୍ରତିଟି ଶବ୍ଦ ଓ 
ଖଣ୍ଡବାକ୍ୟଗୁଡ଼ିକୁ ମନେ ରଖୁଥାଏ | ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ସେମାନେ ଯୁଗୋସ୍ଲୋଭିଆର ବୀରଗାଥାଗୁଡ଼ିକର 
ତଥା ଭାରତୀୟ ଉକ୍୍‌ବେଦର କଥା କହନ୍ତି, ଯାହା ଶହ ଶହ ବର୍ଷଧରି ଲୋକସଂସ୍କୃତିରେ ଅବିକଳ 
ରୂପରେ ବଞ୍ଚି ରହି ଆସିଛି । କିନ୍ତୁ ଅନେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅବିକଳ ସ୍ଟୃତିଚାରଣ ଅସମ୍ଭବ ମନେହୁଏ ! 
କାରଣ ସମୟ, ସ୍କାନ ଓ ସଂସ୍କୃତିର ପରିବର୍ଭନ ବା ବିବିଧତା, ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି ଅବିକଳ ସ୍ଵତିଚାରଣ 
ଦିଗରେ ମାନବିକ ଅସାମର୍ଥ୍ୟ, ପ୍ରକୃତି ଓ ପରିବେଶର ପ୍ରଭାବ ଆଦି କାରକ ଅନେକ ସମୟରେ 
ମୂଳ ଲୋକଗୀତ ବା ଗାଥାରେ ବ୍ୟତିକ୍ରମ ଆଣିଥାଏ | 


ପରିବେଷଣ ସମୟରେ ଆଶୁ ସଂରଚନା : ଆପଣାର ସ୍ଵକୀୟ ସୂଜନଶୀଳ ପ୍ରତିଭାର ପରିପ୍ରକାଶର 
ଇଛା ପ୍ରତିଟି ମଣିଷର ସହଜାତ ଗୁଣ ହୋଇଥିବାରୁ ପରିବେଷଣ ସମୟରେ ପରିବେଷକ ଆଶୁ 
ସଂରଚନା ମାଧ୍ଯମରେ ମୂଳଗୀତ ବା ଗାଥାରେ କେତେକ ନୂଆ ପଦଯୋଡ଼ି ନୂତନତ୍ଵ ଆଣିବା ନିହାତି 
ସ୍ବାଭାବିକ । ବହୁ ସମୟରେ ଦେଖାଯାଏ ଯେ, ଲୋକ କବି ବା ଗାୟକ ଗୀତ ପରିବେଷଣ 
କରୁଥିବା ସମୟରେ ( ଏପରିକି ପାରମରିକ ଗୀତରେ ମଧ୍ଯ) କେତୋଟି ସ୍ଵକୀୟ ପଦ ଯୋଡ଼ିଦିଏ । 
ଏହି ଯେଡ଼ିବା ପ୍ରବୃତ୍ତି ପ୍ରତିଟି ବ୍ୟକ୍ତିପ୍ରତିଭା ନିକଟରେ ସ୍ଵତଃସ୍ୂର୍ର ଭାବରେ ଦେଖାଯାଏ | ପରିବେଷକ 
ଆପଣାର ପରିବେଶ ତଥା ଦର୍ଶକୀୟ ଅଂଶଗ୍ରହଣରୁ ପ୍ରେରଣା ଲାଭ କରି ଉତ୍ସାହିତ ହୋଇଉଠିଥାଏ ! 
ପୁଣି ଯଦି ସେ ଭିନ୍ନ ସଂସ୍କୃତି ଓ ସମାଜର ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପରିବେଷଣ କରୁଥାଏ ତେବେ ତାର 
ଅବବୋଧରେ ଆସିଥ୍‌ବା ସେହି ସଂସ୍କୃତି ବା ସମାଜର କେତେକ ଜିନିଷ ଯୋଡ଼ିବାକୁ ପ୍ରୟାସ 
କରିଥାଏ । ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଆକସ୍ପିକ ଭାବରେ ତାକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରୁଥିବା କୌଣସି ଜିନିଷ, ପ୍ରକୃତି 
ଇତ୍ୟାଦିରୁ ନେଇ ସେ ନୂଆପଦ ଯୋଡ଼ିଦେଇଥାଏ । ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସେ କେତୋଟି ନୂତନ 
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ବାକ୍ୟ, ଶବ୍ଦ ଅଅବା ଖଣ୍ଡବାକ୍ୟର ସର୍ଜନା କରିଥାଏ ଯଦିଓ ସେ ପରିବେଷଣ ସମୟରେ ଛନ୍ଦ, 
ଲୟ ଓ ତାଳକୁ ଅକ୍ଷୁର୍ଣ୍ଣ ରଖୁଥାଏ । 

ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଅବିକଳ- ସ୍ଵତିଚାରଣ-ତର୍ତ୍ବର ବ୍ୟତିକ୍ରମ ଦେଖାଦେଇଥାଏ ! ଅବିକଳ- 
ସ୍ଵତିଚାରଣ-ତଭ୍ତରେ ବିପୁଳ ବିଶ୍ଵାସ ରଖୁଥିବା ଲୋକତର୍ଵବିଦ୍‌ Parry ଓ Lord ମଧ୍ଯ ଲୋକଗୀତ 
(ବା ସାହିତ୍ୟର) ଏହି ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରକୃତି ବା ଦିଗକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ୮ ଙ୍କ ମତ 
ଅନୁସାରେ କେବଳ ପରିବେଷକର ପରିବର୍ଭନ ଦ୍ଵାରା ମୁଳଗୀତରେ ପରିବର୍ଭନ ଆସିନଥାଏ । 
ଅଧ୍କନ୍ଧ, ସେହି ଜଣେ ପରିବେଷକ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସଂସ୍କୃତି ଓ ଭୌଗୋଳିକ ପରିବେଶରେ ମୂଳଗୀତରେ 
ପରିବର୍ଭନ ଘଟାଇଥାଏ ।" Lଠଏ ତାଙ୍କର ପରବର୍ଭୀ ଅଧ୍ଯୟୟନମାନଙ୍କରେ ତାଙ୍କର ମୂଳତର୍ତ ଅବିକଳ 
ସ୍ତିଚାରଣର ବ୍ୟତିକ୍ରମକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ଲୋକଗୀତ ( ବା ସାହିତ୍ୟରେ) ଘଟୁଥିବା ଏ ପ୍ରକାର 
ପରିବର୍ଭନକୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି !” 

ବ୍ୟ୍ତିପ୍ରତିଭାର ପ୍ରଖ୍ୟାପନ ପ୍ରତିଟି ମଣିଷର ସହଜାତ ଗୁଣ | ତେଣୁ ପରିବେଷଣ ସମୟରେ 
ପ୍ରତିଟି ପରିବେଷକ ଆପଣାର ଅନୁଭବ, ବୁୃବିମଭା, ଅବବୋଧ ଓ ପ୍ରତିଭାର ପ୍ରଦର୍ଶନ ପାଇଁ ତପୂର 
ହୋଇଉଠେ । ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସେ ସେହି ସମାନ ଗୀତର ନୂତନ ଶବ୍ଦ, ଖଣ୍ଡବାକ୍ୟ, ବାକ୍ୟ ବା 
ପଦରାଜି ଯୋଡ଼ି ଦେଇଥାଏ । ଏପରି ଆଶୁ ସଂରଚନା ପ୍ରତିଯୋଗିତାମୂଳକ ପରିବେଷଣରେ ସର୍ବାଧୂକ 
ଦେଖାଯାଇଥାଏ | ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଚ/ଜିଥାନଲ୍୍‌/ ସନା, ନୁମୋ/-ବ ଓ 6ଦ/ନଗୀଚ ମାନଙ୍କରେ 
ପ୍ରତିଦନ୍ଦ୍ରୀର ପ୍ରତିସ୍ପର୍ବାସ୍ଵରୂପ ଏପରି ଅନେକ ନୂଆ ପଦ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ | ଦର୍ଶକୀୟ ହସ୍ତକ୍ଷେପ ଓ 
ଅଂଶଗ୍ରହଣ ଯୋଗୁଁ ନୂଆପଦ ସୃଷ୍ଟିର ପ୍ରବୃତ୍ତି ରଲ/ନ/ଓ ଦଣତନଟ ଇତ୍ୟାଦିରେ ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଇଥାଏ । 

ଏବେ ଲୋକଗୀତ ସଂରଚନାର ଦୂଇଟି ପ୍ରକ୍ରିୟା ଆମ ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସେ । (କ) ସୁଚିଟ/ରଣ 
(ଖ) ଅଲି ସମୟରେ 2/ଥୁ ସଂରଚନା), ଯହିଁରେ ନୂତନ ପଦମାନଙ୍କର ସୃଷ୍ି ହୋଇଥାଏ । 
ବିଶ୍ଵଲୋକଧାରାରେ ଆମେ ଦେଖୁବାକୁ ପାଉଁ ଯେ ୟୁରୋ- ଆମେରିକୀୟ ଗାଥା ସବୁରେ ପରିବର୍ଗନର 
ପ୍ରବୃରି ଥରବାବେଳେ ଅନେଜ ଆଫ୍ରିକୀୟ ଓ ସୋମାଲିୟ ଗାଥା ତଥା ଭାରତୀୟ ରକବେଦ ଅବିକଳ 
ସ୍ଵତିଚାରଣ ଦ୍ଵାରା ଗତିଶୀଳ ହୋଇଛନ୍ତି ।* Andrewski ଓ Lewis(1964)ଙ୍କ ଅନୁସାରେ 
ଅନମନୀୟତା, ସଂକୋଚନ:- ପ୍ରସାରଣହୀନତା ତଥା ଅନ ସମୟ ବ୍ୟବଧାନରେ ବାରମ୍ବାର ପରିବେଷଣ 
ଫଳରେ ଆଫ୍ରିକୀୟ ଓ ସୋମାଲିୟ ଗାଥାସବୁ ଆପଣାର ଅବିକଳ ରୂପରେ ଅକ୍ଷୂର୍ଣ ରହିଥାନ୍ତି । 
ସେହିପରି ରକବେଦ ପରମ୍ପରାରେ ଅଭିଚାର ସଂଯୁକ୍ତ ହୋଇ ଆପଣାର ଅବିକଳ ରୂପ ବଞ୍ଚାଇ 
ରଖୁପାରିଛି । 


ସୂତ୍ରାନୁସରଣ ଓ ମୌଖୁକ ସୂତ୍ର ତନ୍ତ : ଲୋକଗୀତ ସଂରଚନା ପ୍ରକ୍ରିୟାର ଅନ୍ୟ ଏକ ତର୍ତ 
Milman Parry (1930) ଏବଂ ତାଙ୍କ ଶିଷ୍ୟ Abert Lord (1968) ଦିଅନ୍ତି | ଏହି ତର୍‌ ମୌଖୁକ 
ସୂତ୍ର ବା ଠା Formulaic Theory ନାମରେ ପରିଚିତ | ଏହି ତ୍ତ ଅନୁସାରେ ଦୀର୍ଘବର୍ଣ୍ଣନାତ୍ସକ 
ଗୀତ ସଂରଚନା ସମୟରେ ଲୋକକବି କେତେକ ସୂତ୍ରର ଅନୁସରଣ କରିଥାଏ । ହୋମରଙ୍କ 
ମହାକାବ୍ୟ ନଳିଥାଜୁ (||ଉd) ଓ ଓଡ଼ି (dys) ଅଧ୍ଯୟନପୂର୍ବକ ୮ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରନ୍ତି ଯେ, 
ହୋମେରୀୟ ଗୁଣବାଚକ ଶହ୍ଦ ବା ବିଶେଷଣ (Hଠme୮୯ €ନାhets) କେତେକ ସୂତ୍ରୀୟ ଖଣ୍ଡବାକ୍ୟ 
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ତଥା ପୁନରାବୃତ୍ତ ଶଦପୁଞ୍ଜ ସହ ବାରମ୍ବାର ସଂଯୋଜିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ଏହି ସୂତ୍ରୀୟ ଖଣ୍ଡବାକ୍ୟ ଓ 
ପୁନରାବୃତ୍ତ ଶଦପୁଞ୍ଜ ମୂଳ ଛନ୍ଦ ସହ ଅବିକଳ ମିଶି ନୂତନ ବାକ୍ୟ ବା ପଦ ସଂରଚନାର ଶକ୍ତି 
ବହନ କରିଛନ୍ତି | ଫଳତଃ ଅତି ସହଜରେ କବି ଏ ସବୁକୁ ନେଇ ଏକ ପୂର୍ବପ୍ରସ୍ତୁତ ବାକ୍ଧାରାରେ 
ନୂତନ ବାକ୍ୟ ବା ପଦ ସଂରଚନା କରିଛନ୍ତି | ଏହା ସହିତ ସମଛନ୍ଦର ଅନ୍ୟ ସମ୍ଭାବ୍ୟ ସଂଯୋଜନା 
ସବୂକୁ ଯୋଡ଼ି କବି ଏହି ପଦ ବା ବାକ୍ୟରାଜିକୁ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଅର୍ଥପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । ଏହିପରି 
ଭାବରେ ଦୀର୍ଘ ବର୍ଣତନାତ୍କ ଲୋକଗୀତ ସର୍ଚ୍ଚନାବେଳେ ଲୋକକବି ମଧ୍ଯ ପୂର୍ବରୁ ଶୁଣିଥିବା ଅଥବା 
ନିଜେ ଗଢ଼ିଥିବା ଖଣ୍ଡବାକ୍ୟମାନଙ୍କୁ ମୂଳଛନ୍ଦ ଓ ଭାବ ଧାରାରେ ଯୋଡ଼ି ନୂତନ ବାକ୍ୟ / ପଦ 
ସଂରଚନା କରିଥାଏ ।* ଏହିପରି ସୂତ୍ରର ପ୍ରୟୋଗ ଅଥବା ପୂର୍ବସୃଷ୍ଟ ଖଣ୍ଡବାକ୍ୟ ବା ଶହପୁଞ୍ଜକୁ 
ଯୋଡ଼ିବା ପ୍ରକ୍ରିୟା ଯୁଗୋସ୍ଲୋଭୀୟ ଗାଥା ତଥା ଲୋକବାକ୍ଯମାନଙ୍କରେ ବହୁଳ ଭାବରେ 
ଦେଖାଦେଇଥାଏ | Lo (1968)ଙ ମତ ଅନୁସାରେ ଏପରି ଖଣ୍ଡବାକ୍ୟ ଓ ଶବ୍ଦପୁଞ୍ଚ ଚୟନରେ 
କବି ପ୍ରଭୂତ ସ୍ଵାଧୀନତା ଉପଭୋଗ କରିଥାଏ {ବାସ୍ତବରେ କବି ଏସବୁକୁ ସମାଜର ସାଧାରଣ 
ବ୍ୟାବହାରିକ ଶବ୍ଦପୁଞ୍ଜ ଲୋକୋକ୍ରି ଇତ୍ଯାଦିରୁ ଚୟନ କରିଥାଏ ଅଥବା ଆପଣାର ଅନୁଭୂତି ଓ 
ଅନୁଭବରୁ ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରତିଭାର ବିନିଯୋଗରେ ନିର୍ମାଣ କରିଥାଏ । ପରିବେଷଣ ସମୟରେ. ଆଶୁ 
ସଂରଚନାକୁ ଏହି ପୁଷ୍ଠଭୂମିରୁ ବଳ ମିଳିଥାଏ 

ଲୋକଗୀତ ରଚନାର ଏପରି ସୂତ୍ର ପ୍ରୟୋଗର ଉଦାହରଣ ସୁପ୍ରତୁଳ, ଯଦିଓ Benson 
(1966) ଏହି ତରକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରନ୍ତି | ସେ ଇଂରାଜୀ ଲୋକଗାଥା Bewolf ଅଧ୍ୟୟନ 
ପୂର୍ବକ ଥା୮୨-L୦୮ଏଙ୍କ ନ ସୁଟ ଚକର ଭିଭିହୀନତା ପ୍ରମାଣ କରନ୍ତି ° ମାତ୍ର ଏହି ସୂତ୍ର 
ପ୍ରୟୋଗର ପ୍ରବୃତ୍ତି ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଜ/ଲ6/, ରସରେ, ମ/ଏଲ/ନ ଇତ୍ୟାଦି ଲୋକଗୀତରେ 
ଦେଖାଯାଇଥାଏ । ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ଲୋକକବି ବା ପରିବେଷକ ଖଣ୍ଡବାକ୍ୟ ଓ ବୈକଳିକ ଚରଣର 
ସଂଯୋଜନ ମାଧ୍ଯମରେ ସମଛନ୍ଦରେ ଗୀତଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରଲମ୍ବିତ କରିଥାଏ ।“ ° 

ମୌଖୁକ ସୂତ୍ର ତତ୍ତ୍ଵର ସାର୍ଥକତା ଆଲୋଚନାପୂର୍ବକ ଠାଏ (1968) ଲୋକଗୀତର ମୌଳିକତା 
ଓ ସଠିକତାର ବିଶ୍ବାସକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରନ୍ତି | ତାଙ୍କ ମତରେ ଗୋଟିଏ ଲୋକଗୀତ ବା ଗାଥାର 
ମିଳୁଥିବା ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରୂପ କେବଳ ମୌଖୁକ ସୂତ୍ର ପ୍ରଣାଳୀରେ ହିଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । 

ମୌଖୁକ-ସୂତ୍ର ତ୍ତ ପୃଥୁବୀର ସକଳ ସଂସ୍କୃତିର ସବୁତକ ଲୋକଗୀତ, ଗାଥା ବା କାବ୍ୟ 
ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ଲୋକଗୀତ ସଂରଚନାର ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ଉପାଦେୟ ଦିଗ 
ଉନ୍ମୋଚନ କରିଥାଏ | ତେଣୁ ଲୋକଗୀତ ଅଧ୍ୟୟନରେ ଏହାକୁ ଏକ ଅତି ଆବଶ୍ୟକ ତତ୍ତ୍ଵରୂପରେ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ । 
ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରତିଭାର ସଚେତନ ପ୍ରୟାସ : ଲୋକଗୀତ ସଂରଚନା ସ୍ଵତଃସ୍ତୁର୍ଭତା ଓ ଆଶୁ ସଂରଚନା 
ବ୍ୟତିରେକ ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରତିଭାର ସଚେତନ ଓ କ୍ରମାଗତ ପ୍ରଚେଷ୍ଟାର ଅପେକ୍ଷା ବି ରଖୁଥାଏ | ଲୋକଗୀତ 
ବା ଗାଥାଟିଏର ସଂରଚନା ପାଇଁ ଲୋକ କବି ଦିନ ଦିନ, ମାସ ମାସ ଧରି କଠୋର ପରିଶ୍ରମ ମଧ୍ଯ 
କରିଥାଏ । ଆମେରିକୀୟ ଲୋକତର୍ତଵବିଦମାନେ ଲୋକଗୀତ ଓ ଗାଥାର ପରିବେଷକମାନଙ୍କୁ ଉଦାସୀନ 
(passive) ଓ କ୍ରିୟାଶୀଳ (ative) ପରିବେଷକ ରୂପରେ ବିଭକ୍ତ କରନି । କ୍ରିୟାଶୀଳ ପରିବେଷକ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ଠ ୬୧ 
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ବ୍ୟକ୍ତିପ୍ରତିଭା ଓ ଆଶୁ ସଂରଚନାରେ ଅଧବକ ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ କରୁଥିବାବେଳେ ଉଦାସୀନ ପରିବେଷକ 
ପୂର୍ବ ସଂରଚିତ ଲୋକଗୀତକୁ ସ୍ବୃତିଚାରଣ ମାଧ୍ଯମରେ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଥାଏ ।* ସେହିପରି 
ଲୋକକବିଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କର ପରିବେଷଣ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଅନୁସାରେ ଏହି ଦୁଇଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ 
କରାଯାଇପାରେ । ଲୋକକବି ଯିଏ ସ୍ଵକୀୟ ସଂରଚନା ସହ ଶ୍ରୋତା ବା ଦର୍ଶକ ନିକଟରେ ଗୀତ ଓ 
ଗାଥାମାନଙ୍କ ପରିବେଷଣ କରିଥାଏ ତାକୁ କ୍ରିୟାଶୀଳ ଓ ଯିଏ ବିଭିନ୍ନ ଉତ୍ସବ ପାଇଁ ବା ଉଦେଶ୍ୟ 
ନେଇ ଲୋକଗୀତ, ଗାଥା ଇତ୍ୟାଦି କେବଳ ରଚନା କରିଥାଏ ଏବଂ ନିଜେ ପରିବେଷଣ କରି 
ନଥାଏ ତାକୁ ଉଦାସୀନ ଲୋକକବି କୁହାଯାଇପାରେ ।' ? ଏପରି ଲୋକକବି ସାରା ବିଶ୍ଵର ସମସ୍ତ 
ସଂସ୍କୃତିରେ ଦେଖାଯାନ୍ତି । ପତ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଦଶନ ତଥା ଲ/ଳ/ ନା/ଟଳ ରଚୟିତା ଅନେକ 
ଉଦାସୀନ ଲୋକକବି ରହିଛନ୍ତି | ଏସବୁ କବି ଆପଣାର ଗୀତ ସଂରଚନା ସମୟରେ ଲୋକମାନସ 
ଅନୁକୂଳ ପରମ୍ପରା ଓ ବିଶ୍ଵାସ ତଥା ଲୋକ ଜୀବନଧାରା ଉପରେ ଅଧଵକ ଦୃଷ୍ଟି ରଖୁଥାନି । 

ପରମ୍ପରା ଓ ଅଭିଚାର ବାହାରେ ମଧ୍ଯ ଲୋକକବି ଅନେକ ଲୋକପ୍ରିୟ ଗୀତ ରଚନା 
କରିଥାଏ । ଏସବୁ ଗୀତରେ ପ୍ରକୃତି, ଇତିହାସ, ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ, ସାମାଜିକ ଅଭିରୁଚି ତଥା 
ଛନ୍ଦ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଇଥାଏ ତଥା ଲୋକମାନସ ଓ ରୁଚି ଅନୁକୂଳରେ ବିଷୟ 
ଚୟନ କରାଯାଇଥାଏ | ନିମ୍ପରେ ଘୈସ ଅଞ୍ଚଳର ଜଣେ ଲୋକପ୍ରିୟ କ୍ରିୟାଶୀଳ ଲୋକକବି 
କାଲିଆ ( ହଲଧର ନାଗ)ଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ରଚିତ ଏକ ନଚନିଆ ଗୀତର ଉଦାହରଣ ଦିଆଗଲା ! 

ଚିକିଚାକ ଦୂଲୁଦୂଲୁ ଦମାଦମା ଦଲଦଲ 

ମଘା ନଏଖତର୍‌, ଲାଗିଛେରେ 

ମଘା ନଏଖତର୍‌ 

କୁଲାର୍‌ ମୁହେଁ ପାଏନ୍‌ ବରସେରେ 

ବୁଡ଼େ କୁଲଛତର୍‌ 

ବାହାକେ ବାହା ନାଇଁ ଦିଶେ 

ଗରଅଁ ଗରଅଁ ସଅଁ ସଅଁ ଘୁଟି ବରସା ଆସେ 

କୈଟେକୈଟେ କୈଟେକୈଟେ ବେଂଗ୍‌ ହୁଲାହୁଲି 

ଘଁ ଘା କେ ଭର୍ଦର 

କୁଲାର୍‌ ମୁହେଁ ପାଏନ୍‌ ବରସେରେ 

ବୁଡ଼େ କୁଲ୍ଛତର୍‌... 

ଝୁପୁଖଝୁପୁ ଝୁପିଆ ଠିକ୍‌ ରତ୍ରତିଆ 

ଝି ଝି ଝିକାର୍‌ ମେଲୁଛେ, 

ଶୁଭନ୍ଶାଆନ୍‌ ମଥୁରା କଟକ୍‌ 

ନିଝକ୍‌ ହେଇଛେ 

ଦେଖଦେଖ ଛେକଛେକ ଚୋର୍‌ ପଲାଲା 

ବୁହି ତମ୍ବା ଖପର୍‌ 
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(ଆରେ) କୁଲାର ମୁହେଁ ପାଏନ୍‌ ବରସେରେ 

ବୁଡ଼େ କୁଲ୍ଛତର 

ଚଡ଼ଟଡ଼ ଚଡ଼କ ରଡ଼ରଡ଼ ରଡ଼ିକେ 

ଡାହୁକ ଡାକେରେ ଡାକେ 

ନିସ୍ପଟ୍‌ ସୁଇ ପଡ଼ିଛନ୍‌ ମଥୁରାପୁରର୍‌ ଲୁକେ 

ରହ ରହ କାହିଁ ପଲେଇ ଯାଉଛୁ 

ଚୋର୍‌ କି ବହଂଗର୍‌ 

କୂଲାର୍‌ ମୁହେଁ ପାଏନ୍‌ ବରସେରେ 

ବୁଡ଼େ କୁଲ୍‌ ଛତର୍‌ ! 

(କାଲିଆ-ଘୈସ୍‌-ବରଗଡ଼) 

ଏକକ ବ୍ୟକ୍ତିପ୍ରତିଭାଦ୍ଵାରୀ ରଟିତ ଏହି ଲୋକଗୀତ ଘୈଁସ୍‌ ଅଞ୍ଚଳରେ ବହୁତ ଲୋକପ୍ରିୟତା 
ହାସଲ କରିଛି ଏବଂ ନଚନିଆ ଗୀତ ଓ ନାଚରେ ଏହାର ବହୁଳ ବ୍ୟବହାର ଦେଖାଯାଏ । ପ୍ରକୃତି 
ଓ ଛନ୍ଦ ସହିତ ଲୋକରୁଚିର ମିଳନ ହିଁ ଏହି ଗୀତର ମୁଖ୍ୟ ଆବେଦନ । 


ପରିବେଷଣ ଓ ପ୍ରବାହ : ସଂରଚନାପରି ଲୋକଗୀତ ବା ମୌଖୁକଗୀତର ପ୍ରବାହ ମଧ୍ଯ ସବୂବେଳେ 
ଏକ ଆକ୍ଷରିକ ଅର୍ଥରେ ମୌଖୁକ ରୂପରେ ହୋଇନଥାଏ ଏବଂ ଏହା ପରିବେଷଣର ବିବିଧ ପ୍ରକ୍ରିୟା 
ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଗତି କରିଥାଏ । ପୁଣି ପ୍ରବାହ ସମୟରେ ଲୋକଗୀତ ବିବିଧ ସ୍କାନ, କାଳ, ସଭ୍ୟତା, 
ସଂସ୍କୃତି ଓ ସର୍ବୋପରି ଲୋକସମାଜ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଗତି କରୁଥିବାରୁ ସବୁବେଳେ ଆପଣାର ଅବିକଳ 
ରୂପ ବଜାୟ ରଖୁପାରେ ନାହିଁ । 

ଲୋକଗୀତ ଜଣେ ପରିବେଷକ ଅଥବା ବହୁ ପରିବେଷକଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବିଭିନ୍ନ ଉତ୍ସବ ଓ 
ପରିବେଶରେ ଶ୍ରୋତା ବା ଦର୍ଶକମାନଙ୍କ ନିକଟରେ ପରିବେଷିତ ତଥା ପ୍ରବାହିତ ହୋଇଥାଏ । 
ପରିବେଷଣ ସମୟରେ ଏବଂ ଏହାର ସଂରଚନା ସମୟରେ ପରିବେଷକ ବିଭିନ୍ନ ଘଟଣା, ଦୃଶ୍ୟ, 
ଅନୁଭବ, ଅବବୋଧ ରତ୍ୟାଦିର ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସିଥାଏ । ଏ ସବୁ ସହ ଦର୍ଶକୀୟ ଅଭିରୁଚିର 
ପ୍ରଭାବ ପରିବେଷକ ଉପରେ ପଡ଼ିଥାଏ ଯାହାଫଳରେ ପରିବେଷଣ ସମୟରେ ସେ ପରିସ୍ପିତି 
ଅନୁଯାୟୀ ସ୍ଵକୀୟ ପ୍ରତିଭାର ବିନିଯୋଗରେ ଗୀତରେ ଆବଶ୍ୟକ ଅଦଳବଦଳ କରିଚାଲିଥାଏ | 

କେତେକ ଲୋକଗୀତ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ପରିବେଷିତ ହୋଇଥାଏ । ଭାରତବର୍ଷରେ 
ରାଜତାନ୍ତିକ ସାମନ୍ତବାଦୀ ଯୁଗରେ ରାଜ୍ଚାମାନେ ନିଜ ନିଜ ବଂଶ ତଥା ଅଞ୍ଚଳର ବୀରଗାଥାଗୁଡ଼ିକ 
ପାଇଁ ଭାଟ ବା ଚାରଣ କବିମାନଙ୍କ ନିଯୁକ୍ତି ପ୍ରଦାନ କରୁଥିଲେ । ଏହି ଭାଟ ଓ ଚାରଣ କବିଗଣ 
ସମଗ୍ର ଭାରତବର୍ଷରେ ବୁଲିବୁଲି ସେସବୁ ବୀରଗାଥା ଗାନ କରୁଥିଲେ | ଏମାନେ ହିଁ ମଧ୍ୟଯୁଗରେ 
ଭାରତ ବର୍ଷର ବିବିଧ ଆଞ୍ଚଳିକ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରଧାନ ପରିବାହକ ଓ ସଂଯୋଗ ସେତୁ ଥଲେ । ଏହି 
ବୀରଗାଥା ସବୁ ଭିନ୍ନ ସମୟ ଓ ଭିନ୍ନ ପିଢ଼ୀକୁ ପ୍ରବାହିତ ହେବା ସମୟରେ ପରିବର୍ରିତ ସାମାଜିକ 
ଅଭିରୁଚି ଓ ଜୀବନଧାରା ଅନୁକୂଳରେ ଅନେକ ପରିବର୍ଭନ ଦେଇ ଗତିକରିଛି । ତେଣୁ ଜଣେ 
ପରିବେଷକଙ୍କ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସମୟରେ ଆପଣାର ଗୀତ ପରିବେଷଣ କଲାବେଳେ ସେଥିରେ କେତେକ 
ପରିବର୍ଭନ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ଘ ୬୩ 
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ଲୋକଗୀତର ପ୍ରବାହ, ଶୁଣୁଥିବା ଲୋକର ଅବବୋଧ ଶକ୍ତି ଉପରେ ମଧ୍ଯ ନିର୍ଭରଶୀଳ । 
ଅବବୋଧର ଦୁର୍ବଳତା ଓ ବିବିଧତା ଲୋକଗୀତ ଓ ଗାଥାରେ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଭାବରେ କେତେକ 
ପରିବର୍ଭନ ଆଣିଥାଏ ! ଏପରି ପରିବର୍ଭିତ ଗୀତର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସମାଜରେ ପୁନଃ ପୁନଃ ପ୍ରବାହ 
ଗୀତରେ ରୂପାନ୍ତର ଆଣି ପରିଶେଷରେ ସମଛନ୍ଦର ଏକ ନୂତନ ଗୀତ ବି ସୂଷ୍ଚି କରିପାରେ । 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକଗୀତ 


ଜୀବନର ପ୍ରତିଟି ପଦପାତରେ ହର୍ଷ, ଉଲ୍ଲାସ, ଦୁଃଖ, ଶୋକରେ ମଣିଷ ଆପଣାମନର କଥାଟିକୁ 
ଅନ୍ୟକୁ କହି ହାଲୁକା ହେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରେ । ପୁଣି ତାରୁଣ୍ୟର ଛଳ ଛଳ ବିଭୋରପଣ ତଥା 
କର୍ମଜୀବନର ଶ୍ରମଶ୍ରାନି ଭୁଲିଯିବା ପାଇଁ ମାଧ୍ୟମଟିଏ ଲୋଡ଼େ | ଏହି ମାଧ୍ୟମ ଦେଇ ସେ ଆପଣାକୁ 
ପ୍ରକଟିତ କରେ, ଦୁଃଖ ଓ ଶୋକକୁ ଅଭ୍ୟନ୍ତରରୁ ଅତି ସମ୍ମାନଜନକ ଭାବରେ ନିଗାଡ଼ି ଦିଏ, ପୁଣି 
ପର୍ବ ଓ ଉତ୍ସମାନଙ୍କରେ ଆପଣାର ହର୍ଷ ଆନନ୍ଦକୁ ନେଇ ନାଚେ, ଝୁମେ, ଗୀତଗାଏ | ଜୀବନର 
ପ୍ରତିଟି ସ୍ତରରେ ଓ ପ୍ରତିଟି ମୁହୂର୍ଗରେ ନିଷ୍କପଟ ଅଥଚ ମର୍ଯ୍ୟାଦାଶୀଳ ଭାବରେ ଆପଣାକୁ ସେ 
ଗୀତରେ ଗୀତରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥାଏ ଏବଂ ଏହି ଗୀତ ବ୍ୟକ୍ତିର ଏକାନ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଅନୁଭବର 
ଚଉଦହୀ ଡେଇଁ ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ଆବେଦନ ରଖୁଥବାରୁ ସମଗ୍ର ଲୋକସମାଜଦ୍ଵାରା ଆଦୃତ 
ହୋଇଥାଏ | ମଣିଷ ମନର ଏହି ନିଷ୍ଠପଟ ସାଙ୍ଗୀତିକ ପ୍ରଖ୍ୟାପନ ହିଁ ଲୋକଗୀତ, ଯାହା 
ଲୋକଜୀବନର ପ୍ରତିଟି ମୁହୂର୍ର ଓ ସ୍ତରରେ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ରହିଥାଏ । 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ବହୁ -ପ୍ରଜାତିକ , ବହୁ- ସାଂସ୍କୃତିକ ଜନଜୀବନ ଲୋକଗୀତର ଏଳ ବିପୁଳ 
ଭଣ୍ଡାର । ଏହି ଗୀତରାଜି ପ୍ରଚଳିତ ଜୀବନଧାରାର ଚିତ୍ର ସହ ଦୂର ଅତୀତରୁ ବହି ଆସୁଥବା 
ଏଠାକାର ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନଧାରା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ବୀଜ ତଥା ଉପାଦାନସବୁକୁ ସାଧାରଣ ଜନତାର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଅଲକ୍ଷ୍ୟରେ ବହନ କରିଆସିଥାଏ । ଏହି ଉପାଦାନସବୁ କେଉଁଠି ନଗ୍ଧ ଭାବରେ ତ କେଉଁଠି 
ପ୍ରତୀକରୂପରେ ପରିବାହିତ ହୋଇଆସିଥାଏ । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନଧାରା ଓ ବିବିଧ 
ସଂସ୍କୃତିର ସମନ୍୍‌ୟର ଚରିତ୍ର ଏହି ଗୀତରେ ସଂଗୋପିତ ରହିଛି । ସେସବୁକୁ ଖୋଜି ବାହାର 
କରିବା ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରଥମେ ଏହି ଲୋକଗୀତଗୁଡ଼ିକ ସହ ପରିଚିତ ହେବା ନିହାତି ଆବଶ୍ୟକ । ପଶ୍ଚିମ 
ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକଗୀତ ସବୁକୁ ନିମ୍ନ ଲିଖୃତ ରୂପରେ ବର୍ଗୀକରଣ କରାଯାଇପାରେ-(କ) ସଙ୍ଗୀତମୟ 
କଷୁଦ୍ଗୀତ (1 ୦୫) ( ଖ) ଦୀର୍ଘବର୍ଣ୍ଣନାତ୍କ ଲୋକଗୀତ (Folk epics & ballads) 


(କ) ସଙ୍ଗୀତମୟ କ୍ଷୁଦ୍ରଗୀତ : ଲୋକର ଜୀବନଯାପନ ପ୍ରକ୍ରିୟା, ତାର ଜୀବନଧାରା, ତାର 
ଖେଳ, କର୍ମ, ପର୍ବ, ଉସବ ତଥା ଜୀବନର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସୁଖ ଦୁଃଖ ଭରା ଅନୁଭୂତିରେ ପରିପୂର୍ଣ 
ଲୋକଗୀତ ସଙ୍ଗୀତମୟ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଆଦିମ ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନରେ ସଙ୍ଗୀତ ଓ ସମବେତ 
ଗାନର ମହର୍ତ୍ଥଲା ଅତୀବ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । ଶିକାରଜୀବୀ ଗୋଷ୍ଠୀଜୀବନରେ ଶିକାରକୁ ଯିବା ପୂର୍ବରୁ 
ସମବେତ ଉଦଶ୍ଡ ଉନ୍ମତ୍ତ ନୂତ୍ଯଗୀତର ଆୟୋଜନ ଓ ଅଭ୍ୟାସ କରାଯାଉଥିଲା | ଏହି ସମବେତ 
ଗାନ ମଣିଷର ଆତ୍ସପ୍ରେରଣା ଓ ଆତ୍ଲବିଶ୍ଵାସର ଦ୍ଯୋତକ ଥଲା । ପରବର୍ରୀ କୃଷି ଜୀବନରେ 
ଦୁନିଆଁର ପ୍ରତିଟି ସଂସ୍କୃତିରେ ନୃତ୍ୟ, ଗୀତ ଓ ସଂଗୀତ କୃଷିକର୍ମର ପ୍ରତିଟି ସ୍ତରରେ ପାଳିତ ହୋଇଆସିଲା ! 


୬୪ ଠ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ଏହି ନୃତ୍ୟ ଗୀତ ଓ ସଂଗୀତ ସହିତ ଲୋକର ମିଥୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ବି ଜଡ଼ିତ ରହିଲା । ଲୋକ 
ଜୀବନର ଏହି ମହନୀୟ ଦିଗ ଏବେ ବି ପ୍ରତିଟି ଲୋକ ସଂସ୍କୃତିରେ ବିଦ୍ୟମାନ | ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର 
କୃଷିୀବୀ ଲୋକ ଜୀବନରେ କର୍ମ, ପର୍ବ ତଥା ଅବସରକାଳୀନ ଖେଳ ଓ ଆମୋଦଗୁଡ଼ିକ ଏବେ 
ବି ନୃତ୍ୟ, ସଙ୍ଗୀତ ଓ ଗୀତକୁ ଅଙ୍ଗୀକାର କରି ଆଗେଇ ଚାଲିଛି । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସଙ୍ଗୀତମୟ 
କୁଦ୍ରଗୀତକୁ ଚାରିଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରି ଏଠାରେ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି | ଯଥା - ( ୧) 
କ୍ରାଡ଼ାଗୀତ, ( ୨) ଶ୍ରମଗୀତ, (୩) ପର୍ବଗୀତ ତଥା (୪) ଜୀବନର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦୁଃଖ ସୁଖର 
ପରିଧୂକୁ ଅଙ୍ଗୀକାର କରୁଥିବା ଲୋକଗୀତ | 


୧. କ୍ରୀଡ଼ାଗୀତ : ସାଧାରଣତଃ ଶୈଶବ ଓ କୈଶୋରର ପ୍ରତିସ୍ଥର୍ବା, ଆକାଂକ୍ଷା ଓ ଅନୁଭବ 
ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଥାଏ କ୍ରୀଡ଼ାଗୀତମାନଙ୍କରେ | ଉଭୟ ବାଳକ ଓ ବାଳିକାମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 
ଖେଳ ଓ ତତ୍ଜନିତ ଲୋକଗୀତ ରହିଛି ¦ ବାଳକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଠୁଚୁ ଚିଜ, ଫଟର ରତ୍ଯାଦି 
ଖେଳରେ ପ୍ରତିସ୍ପର୍ବାତ୍ସକ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଆବୃଭିଧର୍ମୀ ଗୀତ ରହିଛି | ଯେମିତି : ଚନ ଚନ୍ଦଥା ଯାଏ, ଯାର 
ଲିନେ ରକଚ ଅଛେ ଘୁନୁ ଦେଲ ଅସ... ଥାସ... ଥାସ... / 

ଏହି ପ୍ରତିସ୍ର୍ବାତ୍ସକ ଗୀତରେ “ଆସ” ଶବ୍ଦଟି ନିରବଛିନ୍ଧ ଭାବରେ ଗୁଡୁ ଦେଉଥିବା ବାଳକର 
ଅବରୁଦ୍ଧ ଶ୍ଵାସ ଖୋଲିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଚାଲିଥାଏ । ଏହି ସମୟ ମଧ୍ଯରେ ସେ ଯଦି ପ୍ରତିପକ୍ଷ ଦଳରେ 
କୌଣସି ଖେଳାଳୀଙ୍କୁ ଛୁଇଁ ଦେଇ ପ୍ରତିପକ୍ଷ ଦଳର ସୀମା ପାର କରି ନିଜ ଦଳର ସୀମାକୁ 
ଚାଲିଆସେ ତାହେଲେ ପ୍ରତିପକ୍ଷ ଦଳର ସେ ଛୁଇଁଥିବା ଖେଳାଳୀଟି ବା ଖେଳାଳୀମାନେ ଖେଳରୁ 
ସାମୟିକ ବହିସ୍କୃତ ହୋଇଥାନ୍ତି । ମାତ୍ର ପ୍ରତିପକ୍ଷ ଦଳର ଧରପଗଡ଼ରେ ସେ ଯଦି ଆପଣା ସୀମା 
ଛୁଇଁବା ପୂର୍ବରୁ ରାହା ଛାଡ଼ି ପ୍ରଶ୍ଵାସ ନେବା ଆରମ୍ଭ କରେ, ତେବେ ସେ ନିଜେ ଖେଳରୁ ବାହାର 
ହୋଇଯାଏ । 

ବାଳିକାମାନଙ୍କ ଖେଳ ଭିତରେ ନୁୋ/-ବଜନ୍ଦ ସନି, 60/-6QI-Qନ, 6ମମା6 ଲୋ, 
ଛି-6ଲା/ ଲାୟ, ସମ୍ପଥୋନ, ଜ/ଏ-କଣହନନ, ଚନ୍ଦୁଟୋନି ଇତ୍ଯାଦି ଖେଳ ସମୟରେ ଗୀତ ଗାନ 
କରାଯାଇଥାଏ | ଝିଅମାନଙ୍କ ଗୀତଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତିସ୍ତର୍ବାରେ ଗାନ କରାଯାଇଥାଏ ! ମାତ୍ର ଏ ଗୀତଗୁଡ଼ିକ 
ବାଳକମାନଙ୍କ ଗୀତଠାରୁ ଅଧକ ଦୀର୍ଘ ଓ ମାର୍ମିକ । ସମାଜ ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବନର ଆଶା, ଅକାଂକ୍ଷା, 
ଅଭିଳାଷ, ବିଷାଦ, ପ୍ରେମ, ବିରହ ପରି ବିଭିନ୍ନ ଭାବ ଓ ଭାବାବେଗ ଅତି ସରଳ ଓ ମାର୍ମିକ 
ଭାଷାରେ ଏହି ଗୀତଗୁଡ଼ିକରେ ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ ହୋଇଥାଏ | ବାଳିକାମାନଙ୍କ ଏହି ଗୀତସବୂରେ କୈଶୋର 
ଜୀବନରୁ ସାମାଜିକ ପରମ୍ପରା ଓ ନୀତି ନିୟମର ଶିକ୍ଷା ମିଳିଥାଏ | 
ହୁମୋ-ବଉଲି : £6/7/- ଚନ ଗୀତ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର କିଶୋରୀ କନ୍ୟାମାନଙ୍କର ଏକ କୋମଳ 
ମଧୁର ଗୀତ । ଜ୍ୟୋସ୍ମା ବିଧୌତ ରଜନୀରେ ଗାଁ ଦାଣ୍ଡରେ ଦୂଇଟି ଦଳରେ ବିଭକ୍ତ କେତେଜଣ 
କିଶୋରୀକନ୍ୟାଙ୍କ ପ୍ରତିସପର୍ବା ଓ ପ୍ରତ୍ୟୁରରମୁଳକ ଗୀତଗାନର ପ୍ରତିଯୋଗୀତା ହେଉଛି ନଦୁମ/-ବଜ୍ନ୍ଦ 
ଗୀତ ! ଏହି ଗୀତର ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଛନ୍ଦ ବା ଶୈଳୀ ରହିଛି | ଗୀତରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ଉଭୟ ଦଳ 
କିଛି ଦୂରତା ବ୍ୟବଧାନରେ ପରସ୍ପର ସମ୍ମୁଖରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ ରହନ୍ତି ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦଳର ଝିଅମାନେ 
ପରସ୍ପର କାନ୍ଧ ବା ଅଣ୍ଡାରେ ହାତ ରଖୁଥାନ୍ତି । ଖେଳ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ ଗ୍ରାମ୍‌ପତି ଓ ସରସ୍ବତୀଙ୍କ 
ସମ୍ମାନରେ । 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ଘି ୬୫ 
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ଯଥା : ପର୍ଥମୁ ଗୀତର ନୀତି ବଉଲିରେ 
ପରଥମୁ ଗୀତର ନୀତି 
ଜୁହାର୍‌ ଜୁହାର୍‌ ଗୋ ମା ଗରାମ୍ପତି 
ଜୁହାର୍‌ ଜୁହାର୍‌ ଗୋ ମା ଗରାମ୍ପତି 
ର୍କଠେ ବସୁ ସରସ୍ବତୀ ବଉଲିରେ 
ର୍କଠେ ବସୁ ସରସ୍ବତୀ 
ଗୋଟିଏ ଦଳ ଗୀତ ଗାଇ ଗାଇ ଦୂଇ ପାହୁଣ୍ଡ ଆଗେଇ ଯାଏ ଓ ପଶ୍ଚାତ୍ଗତିରେ ପୁଣି 
ଫେରିଆସେ । ପରେ ଠିକ୍‌ ସେହି ପ୍ରକାରେ ଦ୍ଵିତୀୟ ଦଳ ପ୍ରତ୍ୟୁତତରମୂଳକ ଗୀତଗାନ କରିଥାଏ ! 
ଦୀର୍ଘ ସମୟ ଧରି ଗୀତର ଏ ପ୍ରକାର ପ୍ରତିଯୋଗୀତା ଚାଲିଥାଏ । 


ଛି-ଲୋ ଲାଇ : ଏହି ଖେଳରେ ପ୍ରାୟ ଆଠ-ଦଶଜଣ ବାଳିକା ବୃତ୍ତାକାରରେ ବସି ଗୀତ ଆବୃତ୍ତି 
ସହ ଖେଳ ଆରମ୍ଭ କରିଥାନ୍ତି ¦ ଏହି ଖେଳରେ ହାତ ଓ ଗୋଡ଼ର ତୀବ୍ର ଚାଳନା ସହ ଶରୀରର 
ସର୍ବାଙ୍ଗ ଦୂତ ସଞ୍ଚାରିତ ହୋଇଥାଏ | ଏହି ଖେଳଦ୍ଵାରା ଝିଅମାନଙ୍କର ଜଙ୍ଘର ମାଂସପେଶୀ ଟାଣ 
ହେବା ସହ ଭବିଷ୍ୟତରେ ସ୍ଵାମୀ ସହିତ ପ୍ରଥମ ସହବାସ ଓ ସନ୍ତାନ ପ୍ରସବ ନିମିର ଜନନେନ୍ଦ୍ରିୟ 
ମଧ୍ଯ ଶକ୍ତ ହୁଏ ।*" ଖେଳ ସହିତ ଆବୃରଭି କରାଯାଉଥିବା ଗୀତଟି ସାଧାରଣତଃ ନିରର୍ଥକ ହୋଇଥିଲେ 
ମଧ୍ଯ ଦର୍ଶକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଶ୍ରତି ସୁଖକର ହୋଇଥାଏ । ଛି-ଲୋ ଲାଇ ଗୀତ ଏହି ପ୍ରକାର : 

ଛି-ଲୋ ଲାଇ 

ଆ” ଖେଲ୍ମା ବାଇ 

ବାଇଗଲା ରୁସି 

ଆଗୋ ମା ପିଇସି 

ପନସ୍‌ ବାଏର୍‌କେ ଯାଇଥିଲି 

ପନସ୍‌ ଗୁଟେ ପାଇଥୁଲି 

ସେ ପନସ ପିତା, 

ବହୁକେ ଲାଗଇା ଚିତା | 

ଏହି ଖେଳ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ପ୍ରତିଯୋଗୀତାର ଖେଳ ଏବଂ ସମୟକ୍ରମେ ଥକିଯାଉଥିବା ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ପ୍ରତିଯୋଗୀ ନିଜ ନିଜର ପରାଜୟ ସ୍ଵୀକାରପୂର୍ବକ ଉଠି ଛିଡ଼ା ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ଖେଳରେ ବିଜୟୀ 
ହୋଇଥବା ବାଜିକାଟି ଶେଷରେ ନିଜର ବିଜୟ ସୂଚକ ପଦ ଗାନ କରି ଖେଳ ସମାପ୍ତ କରିଥାଏ | 
ଏହି ବିଜୟ ସୂଚକ ଗାନଟି ଏହିପରି : 

ହଟାଲିରେ ହଟାଲି 
କୂକୁର ଗୁହ ଚଟାଲି 


ସମ୍ଧେନ୍‌ ଖେଳ ଗୀତ : ସମ୍ପଥେନ୍‌ ଝଳି ରଜ ମଧ୍ଯ ବାଳିକାମାନଙ୍କ ଏକ ଗୀତ ଏବଂ ଏହି 
ଖେଳ ନ୍ଦୁଟେ/-ଚନ ସଦୃଶ । ଏଥିରେ ବାଳିକାମାନଙ୍କ ଦୂଇଟି ଦଳ ମଧ୍ଯରୁ ଗୋଟିଏ ଦଜ ପୁଅର 
ମା ଓ ଅନ୍ୟଦଳ ଝିଅର ମା ଭୂମିକା ନେଇଥାନ୍ି । ଏହି ଗୀତର ଧାରା ପ୍ରତିସ୍ପର୍ବାରେ ଆଗକୁ ନ ବଢ଼ି 
କଥାବାର୍ଭା ମାଧ୍ୟମରେ ଆଗକୁ ବଢ଼ିଥାଏ | ଏଥିରେ ଝିଅମାନେ ପରସ୍ତର ଅଣ୍ଟାରେ ହାତଦେଇ ଗୀତ 


୬୬ ଠ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ଗାଇଗାଇ ଗୋଟିଏ ପାହୁଂଡ଼ ଆଗେଇ ଯାଇ ଆଗକୁ ଝୁଙ୍କି ପଡ଼ନ୍ତି ଓ ପୁଣି ସ୍ଵସ୍ଥାନକୁ ଫେରି ଆସନ୍ତି । 
ଅପର ଦଳ ମଧ୍ଯ ଅନୁରୂପ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଥାନ୍ତି । ସମ୍ଧେନ ଖେଳ ଗୀତ ବାଲ୍ୟ ବିବାହ ପରମ୍ପରା 
ଦିଗକୁ ଇଙ୍ଗତ କରିଥାଏ । ସମ୍ଧେନ ଖେଳ ଗୀତଟି ନିମ୍ପୋକ୍ତ ଭାବରେ ଆଗକୁ ବଢ଼ିଥାଏ :- 


ପୁଅ ମା ଦଳ : ବହ ଦିଅ ସମ୍‌ଧେନ୍‌, ବହ ଦିଅ 

ଝିଅ ମା ଦଳ : ରା ବାଢ଼ି ନାଇଁ ଜାନଲେ କାଏଁ ଦେମୁ ଝିଅ, ସମ୍ଧେନ କାଏଁ 
ଦେମୁ ଝିଅ 

ପୁଅ ମା ଦଳ ରନ୍ଧାବଢ଼ା ଶିଖେଇ ଦେମୁ, ବହ ଦିଅ ସମ୍ଧେନ, ବହଦିଅ । 

ଝିଅ ମା ଦଳ ଯୁରାବୂହା ନାଇଁ ଜାନ୍‌ଲେ କାଁ ଦେମୁ ଝିଅ, ସମ୍ଧେନ୍‌ କାଁ 
ଦେମୁଁ ଝିଅ । 


ଗୀତଟି ଏହିପରି ଗତି କରିଥାଏ ଏବଂ ଶେଷରେ ଝିଅ ମା ଦଳ ଚର ଚନ ଚ୭6ମ 6ନେଚ, 
ଥାମର ଦୁସ ନା ଦେବ କହି ପରାଜୟ ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି । 


ଭାଏ-ବହେନ ଗୀତ : ଭାଏ-ବହେନ ଗୀତ ମଧ୍ଯ କିଶୋରୀମାନଙ୍କ ଏକ ଖେଳଗୀତ । ଏଥିରେ 
କିଶୋରୀମାନେ ଭାଇ ଓ ଭଉଣୀ ଦୂଇଟି ଦଳରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇଥାନ୍ତି ଓ ଖେଳରେ ଭଉଣୀ ଶାଶୁଘର 
ଯିବା ସମୟରେ ଭାଇ କେଉଁ କେଉଁ ଜିନିଷ ସବୁ ଯୌତୁକ ରୂପରେ ଦେବ, ଗୀତରେ ତାହାର 
ବିବରଣୀ ରହିଥାଏ । 


ଭଉଣୀ : କାଁ କାଏଟା ଦେବୁ ଗୋ ଦଦା ଝୁମ୍‌କୂଟା 

ଭାଇ : ଚଲ୍‌କା ସାରେ ଦେମିରେ ବହେନ୍‌, ଭଲୈ ଥା 

ଭଉଣୀ : ଆର୍‌ କାଏଟା ଦେବୁ ଗୋ ଦଦା ଝୁମ୍କୂଟା 

ଭାଇ : ଖଗଲା ପତ୍ରେ ଦେମିରେ ବହେନ, ମାନିଥା... ଇତ୍ୟାଦି.. 


ଏହି ଗୀତ କେବଳ ଏକ ପରମ୍ପରାର ପ୍ରତିନିଧଵତ୍ଵ କରେ ନାହିଁ, ଅଧ୍ବକନ୍ଧୁ କିଶୋରୀମାନଙ୍କର 
ସାମାଜିକ ଅଳଙ୍କାର ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନ ବଢ଼େଇବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରେ | ଏହି ଖେଳ ମଧ୍ଯ ସମଧେନ୍‌ 
ଓ ହୁମୋ-ବଉଳି ପରି ଆଗକୁ ପଛକୁ ଗତି କରିବା ଶୈଳୀରେ ଆଗେଇ ଥାଏ | 


ଘୋ-ଘୋଟ-ରାନି : ବାଳିକାମାନଙ୍କ ଏକ ମନୋରମ ଖେଳ ଅଟେ ଯ/-6ଯ/-୭ାନ | 

ଏଥିରେ ଦୂଇଟି ଝିଅ ଯଥାକ୍ରମେ ନଡ଼ିଆ ଓ ପଣସ ନାମ ଧାରଣ କରି ପରସ୍ପର ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରାୟ ଏକ 
ହାତ ଦୂରତାର ପରସ୍ତରର ଯୋଡ଼ା ହୋଇଥିବା ହାତ ଉପରକୁ ଉଠାଇ ଛିଡ଼ାହୋଇଥାନ୍ତି । ତାପରେ 
ପାର୍ଶ୍ତରୁ ଆଉ କେତେଜଣ ବାଜିକା ଏମାନଙ୍କ ମଝିରେ ଦଉଡ଼ିଥାନ୍ତି । ସବାଶେଷ ବାଳଜିକାଟି ନଡ଼ିଆ ଓ 
ପଣସର ହାତ ଭିତରେ ବନ୍ଦୀ ହୋଇଯାଏ | ନଛାର ବ/ଏରଳେ ଅଡିଲଛେ ଚର, ମା ଅଟ ରର 
କହି ନଡ଼ିଆ ଓ ପଣସ ପରସ୍ତରର ହାତ ଯୋଡ଼ି ବାଳଜିକାଟିକୁ ଘେର ଭିତରେ ବନ୍ଦୀ କରିନିଅନ୍ତି | 
ଏହାପରେ ଘୋ-ଘୋ-ରାନୀ ଗୀତ ଆବୃରି ସହ ଖେଳ ଆଗେଇଥାଏ | ଗୀତଟି ଏହିପରି : 

ଘୋ-ଘୋ-ରାନି 

ପାଦେ ପାଦେ ପାନି 

ଘୋ-ଘୋରାନି 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହି୍ୟ ଧି ୬୭ 


Digitized by PPRACHIN, SOA 


ଆଁଠେ ଆଁଠେ ପାନି 

ଘୋ-ଘୋ-ରାନି 

କେନବାଟେ ଯାଉଟଙ୍ଗା 

ପିଚକାରି ମାରୁଙ୍ଗା 

ଇ ବାଟେ ଯାଏଟ୍ଗେ 

ପିଚକାରି ମାରେଟ୍ଗେ 

ଏହି ଗୀତର ଆବୃରି ସହ ନଡ଼ିଆ ଓ ପଣସ ଘୁରିଘୁରି ନାଚିଥାନ୍ତି ଓ ଘେର ମଝିରେ ଥିବା 

ବାଳିକାଟି ଘେର ଭିତରୁ ମୁକୁଳି ଯିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଥାଏ । କୌଣସି ଏକ ସମୟରେ ସେ ମୁକୁଳି 
ଯାଏ ଓ ଖେଳ ପୁଣି ପ୍ରଥମରୁ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ | 


ଛୁରକି ଖେଳ : ଏହି ଖେଳରେ ଦୁଇଜଣ ଝିଅ ବା ବାଳିକା ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନି ! ସେମାନେ 
ପରସ୍ତର ସମ୍ମୁଖରେ ନିଜନିଜର ଅଣ୍ଟାରେ ହାତଦେଇ ତଥା ଦୁଇପାଦକୁ ଏକତ୍ର ଯୋଡ଼ି ଦେହର 
ଭାରସାମ୍ୟ ରକ୍ଷାପୂର୍ବକ ଆଗକୁ ପଛକୁ ଡେଇଁଥାନ୍ତି ଓ ତାହା ସଙ୍ଗେସଙ୍ଗେ ଛୁର୍‌କି ଗୀତଟି ଗାଇଥାନ୍ି | 
ଛୁର୍କି ଗୀତଟି ଏହିପରି : 

ଛୁର୍‌ ଛୁର୍କି ଛୁର୍କି 

ଲିଆ ଭଜା ଭୁର୍କି 

ମୋର ବିହାକେ ଆଏବୁ ରେ 

ବନାଲୁଗା ପିନ୍ଧବୁରେ... ଇତ୍ୟାଦି.. 


୨ . କର୍ମଗୀତ ବା ଶ୍ରମଗୀତ : ସାଧାରଣତଃ ଶ୍ରମଜ୍ୀବୀ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକେ କାମ କରୁଥିବାବେଳେ 
ଶ୍ରମଚ୍ଚନିତ କ୍ଲାନ୍ତି ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ତଥା ମନକୁ ଆନନ୍ଦିତ ଓ ଉତପ୍ରେରିତ କରିବା ପାଇଁ ଗୀତ 
ଗାଇଥାନ୍ତି । ମଜୁରିଆ (ଉଭୟ ପୁରୁଷ ଓ ସ୍ତ୍ରୀ) , ନାଉରିଆ, ହଳିଆ, ଶଗଡ଼ିଆ ପ୍ରଭୃତି ଆପଣାର 
କାମ ସମୟରେ ଗୀତ ମାଧ୍ଯମରେ ନିଜର ଦୁଃଖ, ସୁଖ, ହର୍ଷ ଓ ବିଷାଦଭରା ଜୀବନଧାରାର 
ଭାବପୂର୍ଣ ପରିପ୍ରକାଶ କରିଥାନ୍ତି । ଏହି ଗୀତସବୁ କେତେବେଳେ ପୁରାଣ ଚରିତୃର ସାଧାରଣୀକରଣ 
ମାଧ୍ଯମରେ ଶ୍ରମକୁ ଚୌରବାନ୍ତିତ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଥାଆନ୍ତି ତ ପୁଣି କେତେବେଳେ ଶୋଷଣ 
ପେଷଣ ପାଇଁ ସାହୁକାର ଓ ମାଲିକ ଶ୍ରେଣୀ ପ୍ରତି ଆକ୍ଷେପ, ଅଭିଯୋଗ ସବୁ ବାଢ଼ିଦିଅନ୍ତି । 
କେତେବେଳେ ପ୍ରକୃତିର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ତ ପୁଣି କେତେବେଳେ ପ୍ରେମର ଉଛ୍ଛଳ ଭାବଧାରା ଗୀତର 
ଗତି ବଢାଇଥାଏ । ଲୋକଗୀତ ସାଧାରଣ ଢୀବନର ଆଲେଖ୍ୟ ବହନ କରୁଥିବାରୁ ଶ୍ଲୀଳ ଅଶ୍ଲୀଳ 
ଭେଦ ନିକଟରେ ଅଟକି ନଥାଏ, ଅଧକନୁ ଲୋକର ପାରଂପରିକ ଜୀବନଧାରା ଏହି ଗୀତମାନଙ୍କରେ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପରେ ପରିପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥାଏ । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଶ୍ରମଗୀତମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଲଥ/ ଗା, 
ଶଣଜିଥ/ ରାଜ, ମା6ଜେନ ଗୀ, ଅଛୁରୁଥ/ ଣ/ଚ ଇତ୍ୟାଦି ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ | ଏହି ଗୀତମାନଙ୍କ ସହ 
କାମ ସମୟରେ ବେଳେବେଳେ ସନି ଛ/ନଫୁଲ, ରହିଳ ପ୍ରଭୃତି ଗୀତ ମଧ୍ୟ ଗାନ କରାଯାଇଥାଏ । 


ହଲିଆ ଗୀତ : ହଲିଆ ଗୀତ ହଳିଆର ଦୈନନ୍ଦିନ ହଳକାମରେ କର୍ମସାଥୀ । ବିଲରେ ହଳ 
କରୁଥିବା ସମୟରେ ଶ୍ରମର ତାଳେତାଳେ ସେ ଯେଉଁ ଗୀତର ଲହର ଛୁଟେଇଦିଏ, ତାହା ହିଁ ହଲିଆ 
ଗୀତ । ଏଥୁରେ ସାଥ-ହଳିଆର ସହଯୋଗ ତାକୁ ମିଳିଥାଏ | ହଲିଆ ଗୀତ କୃଷି ମଜଦୂର ଜୀବନର 
୬୮ ପ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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~~ em 


ଏକ ନିଶ୍ଚପଟ ଆଲେଖ୍ୟ ! ଏଥିରେ ଥାଏ ତା'ର ନିତିଦିନର ସୁଖଦୁଃଖର କଥା, ଅଭାବ, ଅନାଟନ 
ଓ ମାଲିକ ବା ସାହୁକାରର ଶୋଷଣର ଚିତ୍ର । ପୁଣି କେତେବେଳେ ପୌରାଣିକ ଚରିତ୍ରମାନଙ୍କ 
ଲୋକମୁଖୀ ବ୍ୟାଖ୍ୟାନରେ ହଲିଆ ଗୀତ ମସଗୁଲ ରହେ | ରାମାୟଣ, ମହାଭାରତ, ଭାଗବତ, 
ହରିବଂଶ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପୁରାଣର ପୌରାଣିକ ଚରିତ୍ର ସବୁ ଗାଁ ଦାଣ୍ଡର ଅତି ସାଧାରଣ ଚରିତ୍ର ରୂପରେ 
ଓହ୍ଲାଇ ଆସନ୍ତି ହଲିଆ ଗୀତରେ | ହଳିଆ ନିଜ ମଧ୍ଯରେ ସେମାନଙ୍କୁ ଓ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ନିଜକୁ 
ଟିହ୍ଦିବାର ପ୍ରୟାସ କରିଥାଏ | 

ହଲିଆ ଗୀତର ପ୍ରଗତିରେ ସାଥ-ହଳିଆମାନଙ୍କର ଅପୂର୍ବ ସହଯୋଗ ମଳିଥାଏ | 
କେତେବେଳେ ଗୋଟିଏ ଗୀତର ପ୍ରବାହକୁ ସହ-ହଳିଆଟି ଆପଣା ସହଯୋଗ ମାଧ୍ଯମରେ ଗତିଶୀଳ 
କରାଇଥାଏ ତ ପୁଣି କେତେବେଳେ ପ୍ରତିଯୋଗୀତାର ପ୍ରତିସ୍ପର୍ବାରେ ଗୀତଟି ଗତିଶୀଳ ହୋଇଥାଏ | 
ବେଳେବେଳେ ସାଥ-ହଳିଆ ଗୀତଟିର ପାଳି ମଧ୍ଯ ଧରିଥାନ୍ତି । ନିମ୍ନରେ ହଲିଆ ଗୀତର କେତେଗୋଟି 
ଉଦାହରଣ ଦିଆଗଲା | 

ବଏଲାରେ.... 

ଆମ ରାଇଜରେ ଯେ ଫଲଇ ହୂୁକୁମୁକୁ 

ମୋ ମା” ଯାଇଛନ୍ତି ଓଡ଼ିଶା ରାଇଜକୁ 

ଓଡ଼ିଶା ରାଇଜରେ ଯେ ପଡ଼ଇ ଯୋଡ଼ାବେତ 

କେଉଁ କୁନ୍ଦୁରାର ପୁଅ କୁନ୍ଦିଛି ଏ ନନ୍ଦିଘୋଷ ରଥ 

ନନ୍ଦିଘୋଷ ରଥେ ଯେ ନିନ୍ଦେରି ନନ୍ଦନ 

ତାଲଧ୍ବଜ ରଥେ ଦେଖ ସୁଭଦ୍ରା ଗୁନ୍‌୍ଚା ଯାତ୍ରା ଦିନ 

ଠିକ୍ଧରା ପଡ଼ିଲ କିରେ ଗୁନୁଚିଏ ମୋ ଭାଇ ସଂଗତରେ 

ରାମ ବିଭା ଦିନ ଯେ ନଗଲେ ବନ୍ଦାର 

ତେଣୁ କରି ସାପ୍ୟ କିରେ ପଡ଼ିଲା 

ଗଉଡ଼େ ବୁଲାଇ ବିକ ମହି... | 


ହଲିଆ ଗୀତରେ ହଲିଆର ଜୀବନ : 

ହଲ ଫାନ୍ଦିଗଲି ଯେ କବରା କଷରା 

ହଲାଇ ମାରିଲି ଯେ ଗାଁର ଚାର୍‌ହିତରା 

ଥିର ନେଇ ଦେବୁରେ କମଲା, ତୋର୍‌ ଭାଇ ଭୁଖେୈ ମଲା 

ଆର୍‌ ତୋର୍‌ ଭାଇ ଭୁଖୈ ମଲାରେ... | 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକଗୀତରେ ଦିଅର ଭାଉଜ ସମ୍ପର୍କ ବଡ଼ ମଧୁର । ଏହିପରି ବଡ଼ଭାଇର 
ଅଛବୟସରେ ମୂତ୍ୟୁ ହେଲେ ଭାଉଜର ବିବାହ ସାଧାରଣତଃ ଦିଅର ସାଥ୍‌ରେ କରାଯାଇଥାଏ । 
ତେଣୁ ଏ ସମାଜରେ ଦିଅରର ସ୍ଥାନ ଏକ ସଂଭାବ୍ୟ ପତି ରୂପରେ ଦେଖାଯାଇ ପାରେ । 

ଏ... ଗାଇ ଗୁହାଲକୁରେ ଦିଅର ନେଲା ଡାକି... ଇ... 

ନ ଛିଅଁ ଦିଅର ଯେ ହୋଇଛି ରଜବତୀରେ... 

ଆଜି ରଜବତୀରେ କାଲି ଯେ ପୁଷ୍ପବତୀ... 


ପଶ୍ବିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ପି ୬୯ 
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ପରଦିନେ ଯୁବତୀ ସୁକଲ.. 

ବଏଲା ରେ... ପରଦିନେ ଯୁବତୀ ଯେବେଲେ ସୁକଲ 

ସୁକଲ କରିମା ପୀରତି ରେ 

ବଏଲାରେ... 

କଲିଆ ବଲଦରେ ନ ଖାଏ ପୁଆଲ 

ବହୁରନ୍ଧା ଭାତ ଯେ ନ ଖାଏ ଦିଅର 

ଖାଆ ଖାଆ ସାନକି ଦିଅର ଆଡ଼ମୁହଁ କରି 

ଦିଅର କାନ୍ଦଇରେ ମଡ଼ୁଆଖୁମ ଧରି 

ମାଘ ଯାଇ ଫଗୁଣରେ ଆସିବି, ଖାକରେ ପୁତ୍ରଧରି ହୋ.. 

ସେହିପରି ସାହୁକାରର ଶୋଷଣ ପେଷଣ ନେଇ ହଲିଆ ଗୀତରେ ହଳିଆ ନିଜର ଅଭିଯୋଗ 
ବାଢ଼ିଥାଏ ତ ପୁଣି କେତେବେଳେ ତାର ଜୀବନଶୈଳୀକୁ ବଡ଼ ଦୟାର୍ଦ୍ଧ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁଥାଏ | 

ବଏଲାରେ... 

ସାହୁର ଏ ଜଞ୍ଜାଲ ହୋ କୁଟୁମର ଦୁଃଖ 

ସେ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ତ କେଭେଁ ନାଇଁ ସୁଖ 

ଏ... ସେ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ହେ.. ଏ... କେଭେ ନାଇଁ ସୁଖ 

କି ହୋଇ ବଞ୍ଚିବ କାଲରଜନୀ ହୋଇ... 

ଆରେ ରଜନୀ ଯେ ନ ଦେଖୁ ପଦ୍ଧମୁଖ... 

ଆର୍‌ ନ ଦେଖୁ ପଦ୍ଧମୁଖ ହୋ... 


ସଗଡ଼ିଆ ଗିତ : ଏ6ଜିଥ/ ୭/6 କୁ ହଲିଆ ଗୀତର ଶ୍ରେଣୀ ଭିତରେ ବି ରଖାଯାଇପାରେ | ଉଭୟ 
ଗୀତର ବିଷୟବସ୍ତୁ ପ୍ରାୟତଃ ସମାନ, ତେବେ କାମ ଓ ପରିବେଶ ଭେଦରେ ଏହି ଗୀତଗୁଡ଼ିକର 
ରଚନାଶିଳୀ ଓ ଗାୟନଶୈଳୀ ମଧ୍ଯରେ ସାମାନ୍ୟ ପାର୍ଥକ୍ୟ ପରଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । “ସଣଜିଆ/ 
6ଟ 5୭ ଶଗଡ଼ିଆ ତାର ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନର ଚିତ୍ରପଟ, ପ୍ରେମ ଓ ପରାଜୟର ମଧୁର ଓ କରୁଣ 
ଆଖ୍ୟାନ, ଧର୍ମ ଓ ନୀତି ସବୂକିଛି କଥା ଗୀତ ମାଧ୍ଯମରେ ତାର ନିର୍ଚନ ରାସ୍ତାର ଚଲାସାଥୀ ବଳଦଦ୍ଵୟକୁ 
ସାକ୍ଷୀ ରଖୁ କହିଥାଏ | 

ଏର. ଏଚ ଏଚ ଏ... 

ସେମିକୁ ମଡ଼ୁଆରେ କାଁକେରକୁ ତ ରାଂଜ 

ପାଞ୍ଚ ମାଏଝିରୁ ଗୁରି କାଏଁ ବଛିଆଁ ଦଇବ କଲା ବାଂଝ ରେ... 

କାଲି ଗୁରି ହଇକିରେ ଦୁହେଁ ତ କଲେ ଉଷା 

କାଲିର କୁଲେ ବାଲିକି ଜନମ ମନୁଆଁରେ 

ଗୁରିର କୁଲ ଛୁଛାରେ । 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସଂସ୍କୃତିରେ ଗୋରୀ ଅପେକ୍ଷା କାଳୀ ଝିଅକୁ ଅଧ୍ବକ ଗୌରବାନ୍ତିତ 
କରାଯାଇଛି । ଏଇଠି କାଳୀ ଏକ ଆଞ୍ଚଳିକ ଅସ୍ମିତାର ପ୍ରତୀକ ସ୍ଵରୂପ ସବୁବେଳେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । 
ମାଡ଼େନ୍‌ ଗୀତ : “ମ/ନେନ୍‌ 6/6 ' କୁ ଅନ୍ୟଭାବରେ ଝନେଜଳ/ ବୋଲି କୁହାଯାଇଥାଏ । 


୭୦ ଠ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ବଳଦମାନଙ୍କୁ ଆଡ଼ଉଥବା ଲୋକଟି ହାତରେ ପାଳ ବିଡ଼େ ଧରି ପାଖ ବଳଦର ଲାଞ୍ଜ ପାଖରେ 
ଝାଢଡ଼ିଝାଡ଼ି ଖନେନଳ/ ଆବୃରି କରିଥାଏ | ଏହା ଧାନବେଙ୍ଗଳା ପଡ଼ିଥିବାବେଳେ ସାଧାରଣତଃ ଗାନ 
କରାଯାଏ । ଝଟନନଳ/ ଗୀତଟି ଏହିପରି : 

ଝର ଝର ଝର, ଯେ ଝରିବ ସେ ତରିବ 

ଯେ ନ ଝରିବ ସେ କୁହାଁର ରେ ପୁଡ଼ିବ 

ବାହାରିଆ ବଲଦର ସିଂଗ ପୁଲା 

ସେ ଆସେ କୁଲା କୁଲା 

ମଝିଆଁ ବଲଦ୍‌ର ସିଂଗ ର୍ଖଡ଼ି 

ସେ ଆସେ ଖଡ଼ି ଖୁଡ଼ି 

ଭିତରିଆ ବଲ୍ଦର ବାଡ଼େ ବୂର୍‌ 

ସେ ଆସେ ଟୁର୍‌ ଟୁର୍‌ 

ଝର ଝର ଝର, ଯେ ଝରିବ ସେ ତରିବ 

ଯେ ନ ଝରିବ କୂହାଁରରେ ପୁଡ଼ି ମରିବ 

(କୁହାଁର = କୂମ୍ଭାର ଉହା) 

ଏ ଡାକପରେ ନାନା ପ୍ରକାର ଯୌନା ସମ୍ପର୍କିତ ଶବ୍ଦ, କଥା, ଗାଳି ଇତ୍ୟାଦି କୁହାଯାଇଥାଏ । 
ଏହା କରିବା ଫଳରେ ଧାନର ପରିମାଣ ବୃବ୍ଧି ପାଇଥାଏ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି । ଏ ଲୋକ 
ବିଶ୍ଵାସର ଭିରି ରହିଛି ଏ ଅଞ୍ଚଳର ପ୍ରାଚୀନ ତନ୍ତ୍ର ସଂସ୍କୃତିରେ (Fertility ଠଧା)ରେ | 


ପଲ୍ହାରୁଆ ଓ ଲଟାବଛା ଗୀତ : ଏହି ଗୀତଗୁଡ଼ିକ ସ୍ତ୍ରୀଲୋକମାନେ ବିଲରେ ଲଟା ବାଛିବା ଓ 
ପହଲା ରୋପିବା ସମୟରେ ଗାଇଥାନ୍ତି । ଏଥିପାଇଁ କୌଣସି ପ୍ରକାର ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଗୀତ ନାହିଁ, ଅଧୂକନୁ 
ଏହା ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକମାନେ ଗାନ କରୁଥିବା ୭ଲ/, ସନ, ଜାଲଖାଲ, ରସର ଳେ 
ଇତ୍ୟାଦି ଗୀତରୁ ଆସିଥାଏ । ମନୋବିନୋଦନ ପାଇଁ ଏହି ସ୍ତ୍ରୀଲୋକମାନେ ଅଧଵକ ଶ୍ନଙ୍ଗାରାତ୍ସକ 
ଗୀତ ଚୟନ କରିଥାନ୍ତି । ଯେମିତି : 

ବାଟର ଲାଲ ବିନୂଆଁ 

ରଖୁଛୈ ଲେମ୍ହଉ ଦେମି ଘିନୂଆଁ ରେ 

ପିଲା, ରାତିନ ହେବୁ କୁନୁଆଁରେ ଗଲାର... 


୩. ପର୍ବ ବା ଅନୁଷ୍ଠାନ ସମ୍ପର୍କିତ ଗୀତ : ବହୁ ପ୍ରଜାତି ତଥା ବହୁ ସଂସ୍କୃତିର ମିଳନସ୍ରଳା ପଶ୍ଚିମ 
ଓଡ଼ିଶାରେ ଅନେକ ପର୍ବ ବା ଉତ୍ସବ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ ! ଏହି ଉତ୍ସବମାନେ ସାଧାରଣତଃ ଶସ୍ୟ 
ଉତ୍ପାଦନ, ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ପ୍ରଚଳିତ ଜନଢୀବନଧାରାର ଅନୁକୂଳରେ ହୋଇଥାଏ । ପୁଣି 
ଏହିସବୁ ପର୍ବପର୍ବାଣୀ ବା ଉତ୍ସବର ବିଭିନ୍ନ ଆଚାର, ଅଭିଟାର ଦୂର ଅତୀତରୁ ଏ ଭୂମିର ବହୁବିଧ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନଧାରାର ପ୍ରତୀକ ସବୁ ବହନ କରି ଆସିଥାନ୍ତି । ଏସବୁ ବ୍ୟତୀତ ଏ ଉତ୍ସବମାନଙ୍କରେ 
ମନୋରଞ୍ଜନର ବିପୁଳ ବ୍ୟବସ୍ଥା ରହିଛି, ଯାହା ଗୀତ, ବାଦ୍ୟ ଓ ନୃତ୍ୟରେ ଭରପୁର ! ଏମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଅଧ୍ବକାଂଶ ଗୀତ ଆଚାର ଓ ଅଭିଚାର ସହ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ରୂପରେ ସଂଲଗ୍ନ ନୂହନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଏସବୁ 
ଆଚାର, ଅଭିଚାର ସଂସ୍କୃତି ସହିତ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ରୁପରେ ସଂଯୋଜିତ ହୋଇଥିବାରୁ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ଘ ୭୧ 
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ସାଂସ୍କୃତିକ ସମନ୍ଵୟର ଅଧ୍ୟୟନ ପାଇଁ ସେଗୁଡ଼ିକର ପରିଚୟ ଓ ଅନୁଶୀଳନ ଏକାନ୍ତ ରୂପରେ 
ଆବଶ୍ୟକ । ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଲୋକ ଉତ୍ସବ ଅଂଶରେ ଜାନ୍ଦଖା, ଦଣ (ଜଜ) କରମା ଚଥ/ ହିନ୍ଦୁ 
ଓ ଆଦିବାସୀ ବିଷୟକ ଆଚାର ଅଭିଚାରର ପରିଚୟ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଉଛି | ଏଠାରେ କେବଳ 
ଡାଲଖାଇ ସହ ସମ୍ପର୍କୀତ କେତୋଟି ଗୀତର ଉଦାହରଣ ମାତ୍ର ଦିଆଯଉଛି ! 


ଡାଲଖାଇ ଗୋଷ୍ଠୀର ଗୀତ : ଡାଲଖାଇ ଗୋଷ୍ଠୀର ଗୀତମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଛସନଣଳନ୍ଦି ମଏଲ/ଚ, 
କରଂକମା, ଛାରଫୁଳ, କନିଫନ ଇତ୍ଯାଦି ଗୀତ ଟିଷୟବସ୍ତୁ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏବଂ ପରିବେଷଣର ସମୟ 
ଓ ସ୍ଥାନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ପ୍ରାୟ ସମାନ | ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ମୁଖ୍ୟତଃ ଛନ୍ଦରେ ରହିଛି । ଏସବୁ ଗୀତ 
ସାଧାରଣତଃ ବିଭିନ୍ନ ପର୍ବପର୍ବାଣି ତଥା ବିବାହୋସସବମାନଙ୍କରେ ଗାନ କରାଯାଇଥାଏ | 

ଡାଲଖାଇର ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷ ଯେମିତି ଜ/ନ୍ଝ/6ରେ ହୋଇଥାଏ, ରସରକେଲି, ଜାଇଫୁଲ, 
ଜହ୍ନିଫୁଲ ଇତ୍ୟାଦିର ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷ ସେମିତି ୭ସରଳେଲରେ, ଛାଉଫଲରେ, ଜନିଫଲରେ.. 
ଇତ୍ୟାଦିରେ ହୋଇଥାଏ । କରଂଜମାଲି ଗୀତ କେନ୍ଦି ଜରଂକମାନଦ ସମ୍ବୋଧନ ସହ ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଥାଏ । ନିମ୍ନରେ କେତେକ ଉଦାହରଣ ଦିଆଗଲା । 


(କ) ଡାଲଖାଇ : 
ଡାଲଖାଇରେ... 
ଆସିଲା ବରସା ମାସ 
ଟୁକେଲମାନକର ବଢ଼ା ଆଶ 
ମାଟିର ପୁତୁଲା ବୁହି 
ନାଚୁଥିବେ ଲୁହିଁ ଲୁହିଁ 
ଆଡ଼ ପନତି ଦେଇ 
ମାଁ ବୁଆ ଦେଖୁଥିବେ ଟୁକେଲ୍ମାନେ 
ମୁହେଁ ଲାଜ ନାଇଁ କାଏଁ, ଡାଲଖାଇ ରେ... 


(ଖ) ରସରକେଲି ... 
ରସରକେଲିରେ... 
ସୁରୁସୁରୁ କୁରୁଚା ଛୁଆର ଚି କୁଚି ବାଲ 
ପାନ୍‌ ଖାଇ ଖାଇ ଦାତ୍‌ କସିଆ ଚରଏଡ଼ ଦୂଇଟା ଲାଲ 
ଅଜାର ନାତିଆ ଧନ ଉସାର ଛାତିଆ 
ଦୁହିକାନେ ଫୁଲ ମାଖଛେ, ମାଲ୍‌୍କଛା କରିଆ 
ଆସ କଲେକଲେ ଧନ ବସ ମୋର କୁଲୈ 
ତୁମର ଲାଗିନ୍‌ ଲୁକେଇ କରି ରଖୁହୈ.. 
ଖୁଆମି ପାତୂଲୈ 
ରସର ମଟରଚନାରେ.. 
ସରା ରାଏତ ବଏଠା ଜାଲି ବସିଛେଁ 
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ପିଆମି ବୃତୁଲୈ 
ଦେଇ, ଅଠର ଅନାରେ... 

(ଗ) ମାଏଲାଜଡ଼ 
ଟିପିଡ଼ାଲେ ମହୂଘରା ଥପି ପଡ଼େ ରସ 
ମନ ଛନଛନ ନନିର ଧାଂଗିରି ବୟସ 
ଯେତେ ଦେଖୁଥିଲୈ ନୂଆଁ ଦିସୁଛେ 
ଯେତେ ଦେଖୁଥିଲୈ ନୂଆଁ ଦିସୁଛେ 
ତାର୍‌ ବୟସର ଭବିସ, ଅଇଁଲାଡ଼ାଲ 
ଡାଲର କୁଚି କୁଟି ବାଲ, ସରଗିମାଲ 
ମାଲର ହଲ୍‌ଦି ମଖା ଗାଲ, ସରଗିମାଲ... 
( ମାଏଲାଜଡ଼ ଗୀତର ଶେଷରେ ମାଏଲାଜଡ଼, ଅରଁଲାଡ଼ାଲ, ସରିଗିମାଇ ଇତ୍ୟାଦି ସମ୍ବୋଧନ 
ଥାଏ) 


(ଘ) ଜାଇଫୁଲ 
ଜାଇଫୁଲରେ... 
ଜାଇ ଜଂଗଲିଆ କଟା 
ସାହେବ ଦେଇଛେ ମୁଠାଏ ଟଙ୍କା, ମୁଠାଏ ଟଙ୍କା 
ଜାଇଫୁଲରେ, ଖଗଲା ପିଟାଇ ପକା 
ଆହା ଜାଇଫୁଲ, ଖଗଲା ଫିଟାଇ ପକା.. 


(ଡ) କରଂଜମାଲି 
ଚଟିଆ ସୁଇଲା ପୁଲୈରେ 
କେଲି କରଂଚମାଲି 
ଝାଲ ବୂହିଗଲେ ପୀରତିର୍‌ ବେଲେ 
ପୁଛିମା ପନତର ଫାଲୈରେ, କେଲି କରଂଜମାଲି 
କାଲିକେ ସୁନାରେ ଗୁରିକେ ବନା 
ଚକାମୁହେଁ ଫୁଲ ଗୁନାରେ କେଲି କରଂଜମାଲି... 


୪. ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଗୀତ : ଲୋକଗୀତ ଲୋକଜ୍ୀବନର ଏକ ଅନନ୍ତ ବିଭବ, ଏକ ଅସରନ୍ତି 
ଭଣ୍ଡାର | ଜୀବନଯତ୍ରାର ପ୍ରତିଟି ପାଦରେ, କର୍ମମୟ ଜୀବନର ପ୍ରତ୍ୟେକ ପଦକ୍ଷେପରେ, ଜୀବନର 
ପ୍ରତିଟି ସୁଘଟଣା ଓ ଦୂର୍ଘଟଣାରେ ଲୋକ ଅନ୍ତରରୁ ଗୀତଟିଏ ଝରିଆସିଆାଏ । ଯଦିଓ ସବୂତକ 
ଗୀତରେ ସେହି ସୁଖ, ଦୁଃଖ, ହର୍ଷ ଓ ବିଷାଦର ଚିତ୍ର ରହିଛି, ତଥାପି ସମସ୍ତଙ୍କୁ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଭାବରେ 
ସବୂବେଳେ ଶ୍ରେଣୀବଦ୍ଧ କରିବା ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ ! ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଅଞ୍ଚଳର ଲୋକଗୀତମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟର ସୀମା ଅଛ । ତଥାପି ସେମାନଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ ଶ୍ରେଣୀରେ ବାନ୍ଧିଦେବା କଠିଣ 
ହୋଇଥାଏ | ଏହିସବୁ ଗୀତମାନଙ୍କୁ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବା ବିବିଧ ଶ୍ରେଣୀରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରାଯାଇଛି । ଏହି 
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ଗୀତମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସଳଚନନି ହଁ କାନ୍ଦେନ ବା ଜାଦଣା, ଣୋନଗରୀଚ (ଦରଗଜିଣ®), 
ଚରମାସ୍, ନଚନିଆ ଦାସଳାଠିଆ, ପାଲା, ଛୁଆର, ମିଲି „, ଳେସ/ବ/ନି-ଜଜା, ଚିଚିରଗୋ, 
ଝ/ର ଅଚଲଜିଥା, ଝୁ ମେର ଇତ୍ୟାଦି ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଗୀତ ରହିଛି | ଏହି ଗୀତମାନଙ୍କର ଛନ୍ଦ, ଲୟ, 
ଓ ଭାବରେ ଭିନୃତା ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଇପାରିବ । 


ସଜନୀ ଗୀତ : ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଲୋକଗୀତ ବିଭବ ମଧ୍ଯରେ ସବୁଠୁ କରୁଣ, କୋମଳ ଓ ମଧୁର 
ସ୍ବରର ଗୀତ ହେଉଛି ସନ/ 70 । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ପଲ୍ଲୀ ଲଳନା ଆପଣା ହୃଦୟର ସକଳ 
ଦୁଃଖ, ଶୋକ, ରାଗ, ଅନୁରାଗ, ହର୍ଷ, ଉଲ୍ଲାସ, ପ୍ରେମ, ବିରହ ଇତ୍ୟାଦିର କଥା ସରଳ ଓ ନିଷ୍କପଟ 
ଭାବରେ ପ୍ରିୟ ବାନ୍ଧବୀ ବା ସଜନୀ ନିକଟରେ ପରିପ୍ରକାଶ କରିଦିଏ ୧ନ/ ରା ମାଧମରେ | 
ବିଭିନ୍ନ ସାମାଜିକ ଘଟଣା, ପ୍ରଥା, ଆବେଗ ଓ ଅଭିଯୋଗର ଚିତ୍ର ମଧ୍ଯ ସଜନୀ ଗୀତରେ ମିଳିଥାଏ । 
ପରକୀୟା ପ୍ରେମ ଓ ତାର ଫଳାଫଳ, ବନ୍ଧ୍ୟା, ବେଶ୍ୟା, ବିଧବା, ରାଜା ଓ ଜମିଦାର ରତ୍ୟାଦିଙ୍କ ପ୍ରତି 
ସମାଜ ଦୃଷ୍ଟି ସଜନୀ ଗୀତରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଥାଏ | 

ସନ ଣ/ଚର ଆରମ୍ଭ ହୁଏ ସଜନୀରେ.. ସଂବୋଧନରେ | ଦଳନ ଗୟ ବିଷୟବସ୍ତୁ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ନୁଚ^ୟ/-ବଜଳ 6/ ସହ ସମାନ, ତେବେ ଉଭୟଙ୍କ ପରିବେଶ ଓ ଗାୟନ ଶୈଳୀ ଭିନ୍ନ 
ଭିନ୍ନ । ସନ 6/6କୁ ଭିନ୍ନ ଭାବରେ ଦୁଳିଥିଚ ଗଲା, ନାଗର, ବଂ ଇତ୍ୟାଦି ଭାବରେ 
ମଧ୍ଯ ଗାନ କରାଯାଇଥାଏ | ଗୀତମାନଙ୍କର ଏହି ଭିନ୍ନତା କେବଳ ସମ୍ବେଧନରେ ରହିଥାଏ ଏବଂ 
' ସଜନୀରେ '... ସ୍ଥାନରେ ' ଗଲାର ରେ, ନାଗରରେ, “ ବାଂଗୁରିରେ ' ସମ୍ବୋଧନ କରାଯାଇଥାଏ | 
ନିମ୍ନରେ ସନନ/ ଗର କେତୋଟି ପଂକ୍ତି ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ଦିଆଯାଉଛି | 

ସଜନୀ, ସଜନୀ ଗୀତ 

ତୋ ଭାଇ ମୋ ଭାଇ ବସିବେ ମିତରେ 

' ସତେ, ହେଉଥିବେ ସୁଖ ଦୁଃଖ, ସଜନୀ ରେ.. 

ଲେମହୁ କାଟିଲି ରସ 

କାଲି ଗୁରି ବଲି ବାହାନି ଦେସ ହୋ 

ସତେ, କାଲିର୍‌ ଦିହେଁ ଟେଭା ରସ ... ସଳନୀ ରେ... 

ପ୍ରେମ- ପ୍ରଣୟ ଜାତିଧର୍ମର ବନ୍ଧନମାନେ ନାହିଁ । ପ୍ରତିଟି ଯୁଗରେ, ପ୍ରତିଟି ଦେଶରେ, 
ପ୍ରତିଟି କାଳରେ ପ୍ରେମୀଜନ ଏଥୁପାଇଁ ସମାଜର ଶୃଙ୍ଖଳ ବିରୁଦ୍ଧରେ ବିଦ୍ରୋହ କରିଆସିଛନ୍ତି 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଜନ ସଂସ୍କୃତିରେ ଏ ବିଷୟ ବାଦ ଯାଇନାହିଁ । 

ମହାଜନର ସେଜିଖାର 

ର୍ସସାର ଭିତରେ ପୀରତି ସାରରେ, 

ଧନ, ଘର ହୋରଗଲା ଦୂରରେ, ଗଲାର... 

ମଲି ବୂଟାଥ ଉଡ଼େ ଚାଦରରେ, ଗଲାର... 

ଆହାରେ କାଲିଆ ହାତୀ 

ତୋର ମୋର ଧନ ରହୁ ପୀରତି ରେ 


୭୪ 0 ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 


Digitized by PPRACHIN, SOA 


ସତେ, କୁଂଜବନେ ହେମା ଜାତି, ସଜନୀ ରେ 
ତୋର ଚାହା ବେଲେ ମୋର ଚିନି, ସଜନୀ ରେ 


ଝି କାନ୍ଦେନ୍‌ : ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଜାତି ଓ ଜନଜାତିମାନଙ୍କରେ ବିବାହ ସମୟରେ ର 
କ/ନ୍ଦେନ୍‌ ଗୀତ ଗାନ କରାଯାଏ ! ପ୍ରଥା ଓ ପରଂପରାର ଭିନୁତା ସତ୍ତ୍ବେ ବିବାହ ଅନୁଷ୍ଠାନର ପ୍ରତିଟି 
ସ୍ତରରେ ପ୍ରତିଟି ଜାତି ଓ ଜନଜାତି ଆପଣା ସଂସ୍କୃତି ଅନୁକୂଳରେ ଗୀତସବୁ ଗାନ କରିଥାନ୍ତି । 
କନ୍ୟାଗୁହରେ ବିବାହ ଉତ୍ସବର ସବାଶେଷ ଅନୁଷ୍ଠାନ ରାବରେ ସମଗ୍ର ଓଡ଼ିଶାର ଅଧ୍ବକାଂଶ ଜାତିର 
ଲୋକଙ୍କଠାରେ ଏ ଗାତ ମିଳିଥାଏ । ପିତ୍ରାଳୟରୁ କନ୍ଯାର ବିଦାୟ ସମୟରେ କନ୍ୟା ଆପଣାର 
ପିତା, ମାତା, ଭାଇ, ଭାଉଜ, କକା, ଖୁଡ଼ି, ମାଉସୀ ଇତ୍ୟାଦି ଜ୍ଞାତି ପରିଜନଙ୍କ ନିକଟରେ କାନ୍ଦିଥାଏ 
ଓ ଗୀତ ଗାଇଥାଏ | ବିଦାୟଜନିତ ଦୁଃଖ ବାସ୍ତବରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦୁଃଖାଭିଭୂତ କରିଥାଏ | କିନ୍ତୁ 
କାନ୍ଦଣା ଗୀତ କେବଳ ଆତ୍ସୀୟସ୍ବଜନଠାରୁ ବି୍ଲେଦଜନିତ ଦୁଃଖର ଗାଥା ଗାରନଥାଏ, ଅଧୂକନ୍ତୁ, 
ଏହା ପୁରୁଷକୈନ୍ଦ୍ରିକ ସାମନ୍ତବାଦୀ ସମାଜରେ ନାରୀର ଅସହାୟତାର ଚିତ୍ରକୁ ଅଧ୍ୟକ ଜୀବନ୍ତ ଭାବରେ 
ଚିତ୍ରଣ କରିଥାଏ । ଗୋଟିଏ ରନ୍ଧନଶାଳାରୁ ଅନ୍ଯ ଏକ ରନ୍ଧନଶାଳାର ବନ୍ଦୀ ଜୀବନ ଭିତରକୁ 
ହସଖେଳମୁଖର ଝିଅଟି ଏର ଏ ଜୀବନଯାତ୍ରା କେବଳ ସ୍କାନ, ପରିବେଶ ଓ ପରିଜନର 
ପରିବର୍ଭନଜନିତ ଦୂଃଖ ଦେରନଥାଏ, ବରଂ ଏହି ଗୀତ ମାଧ୍ଯମରେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଝିଅଟିଏ 
ଏକ ଅନନ୍ତ ଓ ସୁଭାଷିତ ଦାସତୃ ଆଡ଼କୁ ଯାତ୍ରା କରିବାର ସକଳ ଆଶଙ୍କା ତଥା ନାରୀ ଜାତି ପ୍ରତି 
ହୋଇଆସୁଥିବା କାଳକାଳର ଅବିଚାର ପାଇଁ ଆପଣାର ସରଳତା, ଆତ୍ୀୟତା ଓ କାରୁଣ୍ୟ ଜରିଆରେ 
ପ୍ରତିବାଦ କରିଥାଏ | କାନ୍ଦଣା ବା ର କ/ନ୍ଦେନ୍ର କେତୋଟି ପଂକ୍ତି ନିମ୍ନରେ ଦିଆଗଲା । 

ଦା'କଟା କଟା, ପନଖୁ କଟା ମାଆଗୋ 

ଶାସୁଘରର୍‌ କଥା ହୁରୁଦ ଫଟା ମାଆଗୋ 

ଦଉଲ ଉପରେ ନୂନ ଗିଲାସ ମାଆଗୋ 

ରଖୁ ନି ପାର୍ଲୁ ପାଚ ବରସ, ମାଆଗୋ 

ଖୁରି ମାଜି ଗଲି ଝାଏଁ କରଲା ମାଆଗୋ 

ଆଜି ଠାନୁ ଘର ଝାଏଁ କରଲା ମାଆଗୋ 

ଧୁବ ଟଙ୍କା ଦେଖୁ ଦେଲ ମୁରୁଛି ଗୋ ବାପା 

ଚାହୁଁ ଚାହୁଁ ଟଙ୍କା ଧୁବ ଦିଶିଲା ଗୋ ବାପା 

ଚାହୁଁ ଚାହୁଁ ତତେ ଲୁଭ ପସିଲା ଗୋ ବାପା 

ଧାନ ପଡ଼ିଆରେ କୁଆ ବସିଲା ଗୋ ବାପା 

କଂଚାଖୁଆ ଯମ ହାତ ଧରିଲା ଗୋ ବାପା 

ପର୍ବତ ଶିଖରେ ପାଟିଛି ଚାର ସାଂଗରେ 

ଗାଁ ମୁଡ଼େ ଯାଇ ଗନିବେ ଭାର ସାଂଗରେ 

ମୋ ବାପ ଗରିବ କେ ଦେବା ଭାର ସାଂଗରେ 

କଲା ବାଇଗନ ଫାଲେ ରାନ୍ଧିବ ବହୁଗୋ 

ଭଗାରି ନଣନ୍ଦ ଯାଉ ବଲିବ ବହୁଗୋ.... ରତ୍ୟାଦି... 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ଘ ୭୪୫ 
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ଦରଗଡ଼ଗଞ୍ଜ : ପତିର ମୂତ୍ୟୁ ପରେ ଶୋକବିରହୀ ବିଧବା ପତ୍ନୀ ପତିର ଗୁଣ ବାହୁନିବାହୁନି ଯେଉଁ 
ଶୋକ ବିଧୂନୀତ ଗୀତଟି ଗାଇଥାଏ ତାକୁ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଜୁ ବୋଲି କୁହାଯାଇଥାଏ | 
ଏହି ସବୁ ଗୀତରେ ବିଧବା ନାରୀଟି ତାର ଅତୀତର ସୁଖଦୁଃଖର ବୈବାହିକ ଓ ପାରିବାରିକ 
ଜୀବନର ଗାଥାଟି ଗାଇଥାଏ | ସ୍ବାମୀର ସ୍ବେହ, ସୋହାଗ, ଆଦର ଓ ଦାୟିତୃପରାୟଣତାର ଗୁଣ 
ବର୍ଣନା କରିବା ସହ ଅବଶିଷ୍ଟ ଜୀବନର ଅନ୍ଧକାରମୟ ଯାତ୍ରା ବିଷୟକ ଆଶାଙ୍କାସବୁ ପ୍ରକଟ 
କରିଥାଏ | ପରମ୍ପରା ଅନୁସାରେ ପତିର ମୃତ୍ୟୁପରେ ତାକୁ ସଙ୍ଗୋଳିବାକୁ ଆସୁଥିବା ପ୍ରତିଟି ପରିଜନର 
ପ୍ରଥମ ଉପସ୍ଥିତିରେ ବିଧବା ପତ୍ନୀଟି ବାହୁନି କାନ୍ଦିଥାଏ | ଏହା ବ୍ୟତୀତ ନୀରବ ରାତିର ଶୁନଶାନ 
ମୁହୂର୍ର ସବୁ ମୂତ ପତିର ସ୍ୃତିଚାରଣ ଶୋକରେ ବିଧୂନୀତ ହୋଇଥାଏ | ଏହି ସବୁ ଗୀତମାନଙ୍କରେ 
ବିଧବା ପତ୍ନୀ ମୂତ ପତିକୁ ହାତୀ, ରାଜା ଇତ୍ୟାଦି ସଂବୋଧନ କରି ଗୀତ ଗାଇଥାଏ | ନିମ୍ନରେ 
ରଚଜିରଂନ ଗୀତର ଗୋଟିଏ ଉଦାହରଣ ଦିଆଯାଉଛି : 

ହାତୀହୋ, ତମେ ଯାଉଛ କାହିଁ, ରଜା ହୋ... 

ଜୁଟୁମର୍‌ ଜଁଜାଲ, କୁଟୁମର ଜଁଜାଲ କାହାକେ ଦେଇ 

ହାତୀ ହୋ, ତମେ ଯାଉଛ କାହିଁ, ରଜା ହୋ... 

ଏଡ଼ିକି ଘରେ ତମ୍କେ ନି ହେଲା ଠାନ, ନି ହେଲା ଠାନ 

କେନ୍‌ ଝାର ପତରେ କାଟିବ ଦିନ... 

ଭାଲା ଠକି ମତେ, ଭାଲା ଠକି ମତେ ଗଲ ପଲାଇ..ହାତୀ ହୋ... 

ଭାଲା ଚିଲିଗଲ ଛଏଁରା ଗଛ, ଛଏଁରା ଗଛ 

ମତେ ଖାରମୁଡ଼ିକେ ଛାଡ଼ିଯଉଛ, ଛାଡ଼ିଯଉଛ 

ସାଂଗ କରିନିଅ ମତେ, ସାଙ୍ଗ କରି ନିଅ କୁଲେ ବସାଇ... ହାତୀ ହୋ.. 

କାହିଁ ଲିଭିଗଲ ଦାରୁ ଦର୍ପନ, ଦାରୁ ଦର୍ଶନ 

ମତେ ରାଢେନ୍‌ କେ ତ ନାଇଁ ନେଲା ଯମ, ନାଇଁ ନେଲା ଯମ... 

ପେଟ ପୁରାଇଲି, ପୁଟା ପୁରାଇଲି ତମ୍କେ ଖାଇ... ହାତୀ ହୋ... 

' ହାତୀ ହୋ, ତମେ ଯାଉଛ କାହିଁ, ରଜା ହୋ... 


ଛୁଆ ଭୁର୍ତା ଗୀତ : ଅଝଟ ଛୋଟ ଛୁଆଙ୍କୁ ମନେଇବା ପାଇଁ ଏହି ଗୀତ ଗାନ କରାଯାଇଥାଏ | 
ଛୁଆଙ୍କୁ ଶୁଆଇବା, ତେଲ ଲଗାଇବା ଇତ୍ୟାଦି ପାଇଁ ମନେଇବା ସକାଶେ ମା, ଆଇମା ଅଥବା ଧାଇ 
ଇତ୍ୟାଦି ଏହି ଗୀତ ଗାନ କରିଥାନ୍ତି | ଓଡ଼ିଶାରେ ଏହାକୁ ନ/⁄/୧/ଥ/ ଗ/ଚ ଓ ହିନ୍ଦୀରେ 6ଲୋର/ 
କୁହାଯାଇଥାଏ । ଛୁଥ/ ଦୁ ଗ/ନ ରେ କୌଣସି ନିର୍ଦିଷ୍ଟ କଥାବସ୍ତୁ ନଥାଏ ! ଗୀତ ଓ ଶଦ୍ଦଧ୍ଵନି 
ମାଧ୍ୟମରେ ଛୁଆଙ୍କ ମନକୁ ଏକ ଦିଗରେ ବିମୋହିତ କରିବା ଅଥବା ଅଦଭୁତ ଓ ଭୟଙ୍କର 
ପରିକନଳ୍ନନା ମାଧ୍ୟମରେ ତା ମନରେ ଭୟର ସଂଚାର କରି ଛୁଆଙ୍କ ଠାରୁ ଶୋଇବା, ଖାଇବା ଆଦି 
ଇପ୍‌ସିତ କାମମାନ କରାଇ ନେବାରେ ଏହି ଗୀତ ଏକ ଅସ୍ତ ସ୍ଵରୂପ କାମ କରିଥାଏ । 

ଆଉ ଥୁବୂରେ କକୋମୁନା, ଆମର ବୁଆକେ ନେବୁ ସିନା 

ଆମର ବୁଆ ତ ବଢ଼େ ନୁକୋରେ, ବୁଆ ପରେ ମୋର ଡାହିଲା ସୁନା 


୭୬ ୨ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ଆଉଥବୁରେ ବାଇଚେରେ, ଆମର ପିଛାଲୈ କରବୁ ଘରା 
ଆମର ବାବୂତ ଶୁଇ ପଡ଼ବା ଜଲ୍ଦି ଜଲ୍ଦି ବଢ଼େ ତର୍‌୍ହା... ଇତ୍ୟାଦି ଇତ୍ୟାଦି ।* * 


ବାରମାସୀ : ବାରମାସର ନାମକୁ ଆଶ୍ରାକରି ଏହି ଗୀତ ଗାନ କରାଯାଇଥାଏ ! ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର 
ଶ୍ରମଜୀବୀ ବର୍ଗର ଲୋକେ କାମ ଅନୁସନ୍ଧାନରେ ବିଲାସପୁର, ରାୟପୁର, ଟାଟାନଗର, କଲିକତା ଓ 
ଆସାମର ଟା ବଗିଚା ତଥା ରାଉରକେଲା ପରି ସ୍ଥାନକୁ ବାହାରି ଦୀର୍ଘଦିନ ଧରି ଘରେ ଅନୁପସ୍ଥିତ 
ରହିବା ଏକ ସବୁଦିନିଆ ପ୍ରକ୍ରିୟା । ରତୁଚକ୍ରର ଗତି ସହ ପ୍ରକୃତିର ଲୀଳା ବିରହିତା ଘରଣୀର 
ମନକୁ ଉଦ୍ଦୀପିତ କରିଥାଏ ! ପ୍ରତିଟି ମାସର ବିଶେଷତ୍ଵ ସହ ତା'ର ବିରହର ଭାବକୁ ଯୋଡ଼ି ଘରଣୀ 
ଏଇଠି ତାର ବିରହ ବ୍ୟଥାକୁ ପ୍ରକଟିତ କରିଥାଏ । ଶୂଙ୍ଗାର ରସରେ ଭିଜି ଏହି ଗୀତସବୁ ବିରହର 
ଭାବକୁ ଅଧକ କରୁଣ ଓ ମଧୁର କରିଥାଏ ! ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ରତୁଚକ୍ରରେ ମାର୍ଗଶୀରକୁ ପ୍ରଥମ ମାସ 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥିବାରୁ ଏହି ଗୀତର ଆରମ୍ଭ ହୁଏ ମାର୍ଗଶୀରରୁ । ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଛନ୍ଦର 
ଲୋକଗୀତ ଯଥା ଜାନା, ରସରେ ଛାନଫୁନ ରତ୍ଯାଦିକୁ ମଧ୍ୟ ବାରମାସର ଅନୁଭୂତି 
ମାଧ୍ୟମରେ ଗାନ କରାଯାଇଥାଏ | ଯଥା :- 

ଚଇର୍ତେ ଫୁଟଇ ମଲ୍ଲି ଚଇର୍ତେ ଫୁଟଇ ମଲ୍ଲି 

ଗୁଥଥଲି ହାର ଆସି ବାସି ହେଲା, ଜାଇଫୁଲରେ 

ମୋର ଦିନ ନାଇଁ ସରେ ଭାଲି, ଜାଇଫୁଲରେ 

ବଏସାଖ ମାସଟା ଗଲା ବଉଲିରେ 

ବଏସାଖ ମାସଟା ଗଲା 

ଭୁଦୋ ପୁନି ଯାତ୍ରା ନିକଟ ହେଲା, ନିକଟ ହେଲା 

ଭାଇ ସେ ନାଇଁ ଆଏଲା 

ଯା' ଯା' ରେ ଭାଇ ତୋର୍‌ କୂୁଂଜବନକୁ, ତୋର୍‌ କୁଂଜବନକୁ 

ଆନିବୁ ଜୀବର୍ଧନକୁ, ବଉଲିରେ 

ଆନିବୁ ଜୀବର୍ଧନକୁ । 


ମଗତିରି ( ଭିକମଗା ଗୀତ) : ଭିକ ମାଗିବା ସମୟରେ ନଥଯୟୋଆା, ଛୁ @ ନାଦିଆ, ଇଟ ଓ 
ଳନ ସାଧାରଣ ଭିକାରୀ ଗୀତ ଗାଇଗାଇ ଭିକ ମାଗିଥାନ୍ତି । ଏହାକୁ ଭିକମଗା ବା ଥିଲି 
ଗା କୁହାଯାଏ । ଭିକାରୀମାନେ ନିଜ ଗୀତରେ ସାଧାରଣତଃ ଭଗବାନଙ୍କ କରୁଣା, ଦାତାର 
ମଙ୍ଗଳ କାମନା ତଥା ଦାନର ମହିମା ବ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରି ଭିକ ମାଗିଥାନ୍ତି । ନାଥଯୋଗୀମାନେ ଟୀକା 
ଗୋବିନ୍ଦଚନ୍ଦ୍ର ଏବଂ ନାଥ ସଂପ୍ରଦାୟର ପ୍ରାଚୀନ ଗୀତ ସବୁ ଗାନ କରିଥାନ୍ତି । କେନ୍ଦେରାର ଧ୍ବନି ସହ 
ସେମାନଙ୍କର - 

ଭଜୂକିନା ରାମ ନାମରେ କୁମର ଭଜୁକିନା ରାମ ନାମ 

ଭଚି ନ ପାରିଲେ କୁଳଚନ୍ଦ୍ରମାରେ ବାନ୍ଧିନେବ କାଳ ଯମ 

ସେହି କାଳଯମ ବଡ଼ ଦାରୁଣରେ ନ ଜାଣଇ ଦୁଃଖ ସୁଖ 

ବାଛିନେବ କଞ୍ଚା ରଖମବ ପାଚିଲା, ଦେବଟି ଦାରୁଣ ଦୁଃଖ 
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ଇତ୍ୟାଦି ଗୀତ ଜନମାନସକୁ ଆକୃଷ୍ଟ କରିଥାଏ | ଏହି ସଂପ୍ରଦାୟର ଭିକ୍ଷୁମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଜନସମାଜରେ 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ବି ରହିଛି । ଏମାନଙ୍କ ପରି ନୁ ଛୁ ନ/ଜିଅ/ ମଧ୍ୟ ଲୋକପ୍ରିୟ । ଗୋଟିଏ ଢୁଲ୍‌କି ବଜାଇ 
ଶିବଙ୍କ ବୃଷଭକୁ ବୁଲାଇ ଶୈବ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପୌରାଣିକ ଉପାଖ୍ୟାନ ବା ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ନେଇ ସେ ଗୀତ 
ଗାନ କରିଥାଏ ! ଏହି ଦୂଇଟି ଶ୍ରେଣୀର ଭିକାରୀ ତଥା ଭାଟମାନେ ଜନ ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରବାହର ଏକ 
ସେତୁ ଭାବରେ କାମକରିଥାନ୍ତି | 


ନଚନିଆଁ : ବିବାହାଦି ଉତ୍ସବରେ ବାଦ୍ୟକାର ସଂପ୍ରଦାୟର ଲୋକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନଚନିଥ/” ଗୀତ 
ପରିବେଷଣ କରାଯାଇଥାଏ | ଏହି ଗୀତ ସହିତ ନୃତ୍ୟ ମଧ୍ୟ ହୋଇଥାଏ । ପ୍ରଥମେ ବାଦ୍ୟ ଓ 
ତାପରେ .ବାଦ୍ୟସହ ନୃତ୍ୟ ହୁଏ | ଗୀତର ବିରତିରେ ନୃତ୍ୟ ଓ ନୃତ୍ୟ ବିରତିରେ ଗୀତ ହୋଇଥାଏ ! 
ତେବେ ବେଳେ ବେଳେ ନୃତ୍ୟ, ଗୀତ ଓ ବାଦ୍ୟ ସମତାଳରେ ଗତି କରିଥାନ୍ତି । ନଚନଳିଆ/ ଗଜ 
66! ସୁରୁ ଓ କ6¢! 9/ ଅଥବା ଉଭୟ ସ୍ତୀ ଓ ପୁରୁଷ ଭୂମିକାରେ ଅଭିନୟ କରୁଥିବା ଜଣେ 
ମାଇଚିଆଦ୍ଵାରା ପରିବେଷିତ ହୋଇଥାଏ | ଏହି ଗୀତରେ ଚୋ ନ୍ଦୁଜି, ନିସାନ୍ଟ ଟନ ରତ୍ଯାଦି 
ବାଦ୍ୟ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଥାଏ | ବାଦ୍ୟକାରମାନେ ମଧ୍ଯ ଗୀତବାଦ୍ୟର ତାଳେ ତାଳେ ଆଗକୁ ପଛକୁ 
ଦୈଡ଼ି ନୃତ୍ୟ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଥାନି | ଏହି ଗୀତସବୁ ସାଧାରଣତଃ ଶ୍ରଙ୍ଗାରଯୁକ୍ତ ଅଥବା ବୀର ରସାତ୍ସକ 
ହୋଇଥାଏ | ବେଳେବେଳେ ଗାନର ପରିବେଶରେ ଧାର୍ମିକ ଆଲୋଚନା ମଧ୍ଯ ହୋଇଥାଏ । 
ନଚନିଆ ଗୀତର କେତୋଟି ଉଦାହରଣ : 
(କ) ଉଠରେ କହ୍ନାଇ ଢିଲିଯିବୁ ଗାଇ 

ବେଲ ହେଲାନ ଉଛୁର 

ଗୁପର୍‌ ପିଲାମାନେ ଦୁଆରେ ଡାକୂଛନ୍‌ 

ଉଠ ବାବୁ ଚକ୍ରଧର ରେ 

ଯିବୁ ଗାଇ ଚରେଇ 

ମନମୋହନରେ ମନମୋହନ 

ମନମୋହନ ବେନୁୂ ବଜେଇ ରେ 

ଯିବୁ ଗାଇ ଚରେଇ 
(ଖ) ଚିକିଚାକ ଦୂଲୁଦୂଲୁ ଦମାଦମା ଦଲଦଲ 

ମଘା ନଏଖତର୍‌, ଲାଗିଛେରେ 

ମଘା ନଏଖତର୍‌ 

କୁଲାର୍‌ ମୁହେଁ ପାଏନ୍‌ ବରସେରେ 

ବୃଡ଼େ କୁଲ୍‌ ତର୍‌ 

ମିଟିମିଟି ଅଧାର୍‌ ଘୁଟିଅଛେ ସଂସାର 

ବାହାକେ ବାହା ନାଇଁ ଦିଶେ 

ଗରଅଁ ଗଅଁ ସର୍ଥ ସରଅଁ ଘୁଟି ବରସା ଆସେ 

କୈଟେକ୍କେଟେ କୈଟେକୈଟେ ବେଙ୍ଗ ହୁଲାହୁଲି 
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୍ଘଁ ଗାଁ କେ ଭର୍ଦର୍‌ 

ଜୁଲାର୍‌ ମୁହେଁ ପାଏନ୍‌ ବରସେରେ 

ବୁଡ଼େ କୁଲ୍ଛତର୍‌ 

ଝୁପୁଝୁପୁ ଝୁପିଆ ଠିକ ରତ୍ରତିଆ 

ଝି ଝିଁ ଝିକାର ମେଲୁଛେ 

ଶୁଉନ୍ଶାଆନ୍‌ ମଥୁରା କଟକ୍‌ 

ନିଝକ ହେଇଛେ 

ଦେଖଦେଖ ଛେକଛେକ ଚୋର୍‌ ପଲାଲା 

ବୁହି ତଁବା ଖପର୍‌ 

ଜୁଲାର୍‌ ମୁହେଁ ପାଏନ୍‌ ବରସେରେ 

ବୁଡ଼େ କୁଲ୍‌ ଛତର୍‌ 

ଚଡ଼ଟଡ଼ ଚଡ଼କ ରଡ଼ରଡ଼ ରଡ଼ିକେ 

ଡାହୁକ ଡାକେରେ ଡାକେ 

ନିସ୍ପଟ୍‌ ଶୁଇ ପଡ଼ିଛନ୍‌ ମଥୁରାପୁରର୍‌ ଲୁକେ 

ରହ ରହ କାହିଁ ପଲେଇ ଯାଉଛୁ 

ଚୋର୍‌ କି ବହଂଗର୍‌ 

କୁଲାର୍‌ ମୁହେଁ ପାଏନ୍‌ ବରସେରେ... ବୁଡ଼େ କୁଲ୍‌ ଛତର୍‌... 

(ମଘା ନକ୍ଷତ୍ର ବର୍ଷା, ବଡ଼ ବଡ଼ ବୁନ୍ଦାର ମୂଷଳଧାର ବୃଷ୍ଟି ପାତକୁ ଲୋକକବି ନଟଚନିଆ/” 
ଗୀତର ସ୍ଵରରେ ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ ତୋଳି ଧରିଛନ୍ତି ।) 
(ଗ) ଦେଖ୍ତ ଗାଡ଼ି ଗଲାନ ରାଉରକେଲାରେ, କୋସଲା 

ତୋର୍‌ ଭାଜିସାଗ୍‌ ମୋର ମସଲା 

ବାଡ଼ି ଡେଗିଗଲା ହନ, ବାଡ଼ି ଡେଗିଗଲା ହନୁ 

ଆର୍‌, ସିନ୍ଦୁରଟିପା ତୋର୍‌ ନାଇଁ ଗଲା ମନୁ 

ଗୁରି, ଦୂତିଆ ବାହାଡ଼ା ଦିନୁ... 

ଉପରୋକ୍ତ ବର୍ଗାକୃତ ଗୀତ ବ୍ୟତୀତ ଆହୁରି ଅନେକ ପ୍ରକାରର ଲୋକଗୀତ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର 
ଲୋକସାହିତ୍ୟ ବିଭବକୁ ସମ୍ପଦ୍ଧ କରିଛି । ବିଭିନ୍ନ ଜାତି ଓ ପର୍ବମାନଙ୍କର ନିଜସ୍ଵ ଗୀତ ରହିଛି । 
ପ୍ରତିଟି ଲୋକଦେବୀ, ସେମାନଙ୍କର ମହାତ୍୍ୟ ଓ ପ୍ରାର୍ଥନା, ବନ୍ଦନା ବ୍ୟତୀତ ମାଳଶ୍ରୀ, ଦାସ କାଠିଆ, 
ପାଲା ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଗୀତସବୁ ମଧ୍ଯ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକଂସମାଜରେ ପ୍ରଚଳିତ | 


ଦୀର୍ଘବର୍ଣ୍ ନାମକ ଗୀତ 

ଦୀର୍ଘ ବର୍ଶ୍ତନାତ୍ସକ ଲୋକଗୀତଗୁଡ଼ିକ କାହାଣୀ ବହନ କରିଥାନି ! ଗୀତ ମଧ୍ଯରେ କାହାଣୀର ପ୍ରବାହ 
ସ୍ୃତିଚାରଣ ପାଇଁ ସହଜ ହୋଇଥାଏ । ବର୍ଣ୍ଣନାତ୍ସକ ଗୀତଗୁଡ଼ିକ ସାଧାରଣତଃ ଲୋକଗୀତ ସଂରଟନାରେ 
ସୃତିଚାରଣ (memorisation), Aes NACA Z/g dao (improvisation 
during performance), Qg6/ead) (formulation) ଏବଂ ଚତ ଚିରା ସଚେଚନ 
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୨/୧ ଇତ୍ୟାଦି ଅନୁସୃତ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ଦୀର୍ଘ ଗୀତଗୁଡ଼ିକୁ ମନେ ରଖୁବା ତଥା ପରିବେଷଣ 
ପାଇଁ ଲୋକକବି ବା ଗାୟକ କେତେକ ସୂତ୍ର ଅବଲମ୍ବନ କରିଥାଏ । ଏଥିପାଇଁ ସେ ପୂର୍ବରୁ 
ଶୁଣିଥିବା, ସଂସ୍କୃତି ଓ ସମାଜରେ ବ୍ଯବହୃତ ହେଉଥିବା ତଥା ନିଜେ ଗଢ଼ିଥିବା ଅତବ/ନ ବା 
ଅବାଜ ବାଳ୍ୟମାନକୁ ମୂଳଛନ୍ଦ ଓ ଭାବଧାରାରେ ଯୋଡ଼ି ନୂତନ ପାଦ ଓ ପଦ ସଂରଚନା କରିଥାଏ | 
ମୁଳ କଥ/ଝ (mଠ୍ା) ସବୁକୁ ଅବିକଳ ରଖୁ ଗୀତର ପଦମାନଙ୍କରେ ଆବଶ୍ୟକତା ଅନୁସାରେ 
ପରିବର୍ଭନ କରିଥାଏ । ସମୟ ଓ ସ୍ଥାନଭେଦରେ ତେଣୁ ଦୀର୍ଘ ବର୍ଣ୍ନାତ୍ସକ ଲୋକଗୀତମାନଙ୍କରେ 
ସଂରଚନାଜନିତ ବିବିଧତା ଦେଖା ଦେଇଥାଏ | ଦୀର୍ଘ ବର୍ଣ୍ଣନାତ୍ସକ ଗୀତଗୁଡ଼ିକୁ ଦୁଇଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ 
କରାଯାଇପାରେ | ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲା ଲୋ ଜ/ଵ (Epic song), 6m/e //2/ (Ballad) | 


ଲୋକକାବ୍ୟ : ଲୋକକାବ୍ୟ ବହୂଗୁନିତ କାହାଣୀମାନଙ୍କର ଏକ ସମାବେଶ | ଏଥୁରେ ଗୋଟିଏ 
ମୂଳ କାହାଣୀ ସୂତ୍ରକୁ ଧରି ଅନେକ କାହାଣୀର ଗୁମନ ହୋଇଥାଏ | ଗଛର ଶାଖା-ପ୍ରଶାଖା ପରି 
ମୂଳ କାହାଣୀ ମଧ୍ଯରେ ବହୁ ଉପକାହାଣୀର ଶାଖା-ପ୍ରଶାଖା ସଂଯୋଜନା କରାଯାଇଥାଏ | ଫଳତଃ 
ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଅଞ୍ଚଳର ଲୋକକାବ୍ୟରେ ସେହି ଅଞ୍ଚଳର ସାମାଜିକ-ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନଧାରାର ଚିତ୍ର 
ସହ ଲୋକମାନସର ସଠିକ ରୂପ ଅଙ୍କିତ ହୋଇଥାଏ । ସମୟର ପ୍ରବାହ ସହ ଆସୁଥୁବା 
ପରିବର୍ରନଗୁଡ଼ିକ କାଳକ୍ରମେ ଏହି କାହାଣୀମାନଙ୍କରେ ସଂଯୋଜିତ ହୋଇ ସମାଜର ବିକାଶଧାରାର 
ଚିତ୍ରକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ କରିଥାଏ । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଅଧକ ଲୋକକାବ୍ୟଯ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ତେବେ 
ଦେବଗଡ଼ ଅଞ୍ଚଳର ନିରଥିଦି ଓ8/ର କାହାଣୀ ତଥା କଳାହାଶ୍ଡିର କେତେକ ପେଷାଦାର କଥାସାଗରଙ୍କ 
ପାଖରୁ ଏପରି ବହୁଗୁନ୍ିତ ଶାଖା-ପ୍ରଶାଖାମୟ କାହାଣୀ ମଜିଥାଏ । 


ଲୋକଗାଥା : ଲୋକଗାଥାରେ ଆରମ୍ଭରୁ ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗୋଟିଏ କାହାଣୀ ବା ଏକ ନିଦିଷ୍ 
କଥାବସ୍ତୁର ବର୍ଣନା ରହିଥାଏ । ଏହାର ସଂରଚନା ମଧ୍ଯ ପୂର୍ବ ଆଲୋଚିତ ପଥସବୁ ଅନୁସରଣ 
କରିଥାଏ | ରୋମାଞ୍ଚକର ଗଳ, ଚିରଦିନ ମନେରଖୁବା ଭଳି ପ୍ରବାଦ ବାକ୍ୟ ଓ ଗଭୀର ବ୍ୟଞ୍ଜନା 
ଏଥରେ ରହିଥାଏ ତଥା ପ୍ରାଚୀନଯୁଗର ପ୍ରସ୍ତରୀଭୂତ ଚିନ୍ତାର ସଂକେତ ଏଥରେ ମିଳେ ।** ସମୟର 
ପ୍ରବାହ ଓ ସ୍ଥାନର ପରିବର୍ଭନ ସହ ଲୋକଗାଥାର କଥାବସ୍ତୁରେ ମଧ୍ଯ କିଛି ପରିବର୍ଭନ ଆସିଥାଏ ! 
ନୂତନ ଚିନ୍ତା ଓ ପରିବେଶ, ନୂତନ ଜୀବନଧାରା ଓ ପରମ୍ପରାର କଥା କାଳକ୍ରମେ ମୂଳକାହାଣୀ 
ଭିତରେ ସଂଯୋଜିତ ହୋଇଥାଏ । ତେବେ ଏହି ନୂତନ ସଂଯୋଜନା ମୂଳ କାହାଣୀର ଧାରାରେ 
ବ୍ୟତିକ୍ରମ ଆଣି ନଥାଏ !। 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ପ୍ରଚଳିତ ଦନା/ନର୍ଡ ସା/୨/ ଚରିଚ, ଶିଚଳଂ ଗୋ ପାପମୋଚନ, 
ସୁନାର ଗଜର ଓ ଚନ୍ଦନି ଇତ୍ଯାଦି କାହାଣୀ-ପ୍ରଧାନ ଗୀତଗୁଡ଼ିକୁ ଲେ/ନଅଥ/ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ 
କରାଯାଇପାରେ । 

ଡ. ନିମାଇଁ ଚରଣ ପଣ୍ଡା ଏହି ଲୋକଗାଥଆଗୁଡ଼ିକୁ ( କ) ଧର୍ମମୂଳକ,( ଖ) ପୌରାଣିକ 
ଏବଂ (ଗ) ବୀର ଓ ପ୍ରେମ କଥାତ୍ସକ ଲୋକଗାଥା ରୂପରେ ବର୍ଗୀକରଣ କରନ୍ତି । ଧର୍ମମୂଳକ 
ଭୋକଗାଥାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସେ ଓଷା ଓ ବ୍ରତକଥାଗୁଡ଼ିକୁ ଅଙ୍ଗୀଭୂତ କରିଥିବାବେଳେ ମନ୍ଦା 
କ୍ତ ସା/ତ/ ଚିଟ ଓ ଣିଚଙ୍କ 6ଗୋନଚ/ 9/୬ମାଚନ ଇତ୍ୟାଦି ଗାଥାକୁ ପୌରାଣିକ ଗାଥା 
ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ପୌରାଣିକ ଲୋକଗାଥାଗୁଡ଼ିକର କଥାବସ୍ତୁ ବିଭିନ୍ନ ପୁରାଣ କାହାଣୀର 


୮୦ ଠ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ଲୋକରୂୁପ ମାତ୍ର । ଏହି କାହାଣୀଗୁଡ଼ିକରେ ମୂଳ ପୁରାଣର କାହାଣୀ ଲୋକମାନସ ତଥା ଲୋକର 
ସାମାଜିକ- ସାଂସ୍କୃତିକ ପଟ୍ଟଭୂମି ଅନୁସାରେ ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇଥାଏ ! 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ପୌରାଣିକ ଓ ଧର୍ମମୂୁଳକ ଲୋକଗାଥାଗୁଡ଼ିକ ବ୍ରତକଥାମାନଙ୍କ ପରି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ପ୍ରଣୋଦିତ ଏବଂ ଲୋକସମାଳରେ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ବିଶ୍ଵାସ ସୃଷ୍ଠି କରିବା ଦିଗରେ ପ୍ରେରିତ | ଅପର ପକ୍ଷରେ 
ଗାଥାଗୀତିକା ଏକାନ୍ତ ଭାବରେ କାହାଣୀଧର୍ମୀ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଗୀତ ମଧ୍ଯରେ କାହାଣୀର ଗତି ହିଁ 
ଏହାର ମୂଳ ଲକ୍ଷ୍ୟ | ତେଣୁ ଏହା ବର୍ଣ୍ଣନାଧର୍ମକୁ ପରିହାର କରି ଆଖ୍ୟାନ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ 
କରିଥାଏ | ଆଖ୍ୟାନର ଗତି ଏହାର ମୁଖ୍ୟ ବୈ ଶିଷ୍ୟ ହୋଇଥିବାରୁ ଏଥିରେ ଚରିତ୍ର ଚିତ୍ରଣ, ପ୍ରକୃତି 
ବର୍ଣ୍ଣନା ଇତ୍ୟାଦିର ଅବକାଶ ରହି ନଥାଏ ! “ ଗାଥାର ସାଫଲ୍ୟ ମୁଖ୍ୟତଃ ଆଖ୍ୟାନରୀତି ଉପରେ 
ନିର୍ଭର କରେ | ଡ. ଶ୍ୟାମସୁନ୍ଦର ମହାପାତ୍ର ଆଖ୍ୟାନରୀତିର କେତେକ ବୈଷଶିଷ୍୍ୟ ଦର୍ଶାନ୍ତି ଯାହା 
ଗାଥାଗୀତିଜାକୁ ଗତିଶୀଳ କରିଥାଏ | ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲେ ଧୂବପଦ (ଥା) , ଫକ୍ତିଗୁଛୁର ଆବର୍ଭନ 
(recurrent passage), ସରଳ ପୁନରୁକ୍ତି (simple repetation), ବର୍ଵିଷ୍ତୁ ପୁନରୁକ୍ତି 
(iINcreamental repetation), ନାଟକୀୟ ଉଭଜ଼ୁଣ୍ଠା, ସଂଳାପ ଓ ବାକଛନ୍ଦ ସୃଷ୍ଟି । ଅପର 
ପକ୍ଷରେ ବୀର ବା ପ୍ରେମକଥାତ୍ସକ ଲୋକଗାଥା ଚି ଓ ସୁନ//ନ ୭ଉର ଭଭୟରେ ପ୍ରେମିକା ବା 
ସର୍ଉ ରଖୁଥିବା କନ୍ଯାକୁ ପାଇବା ପାଇଁ ପ୍ରେମିକ ବା ବୀରପୁରୁଷ ବହୁ ବାଧାବିଘ୍ଵର ସମ୍ମୁଖୀନ 
ହୋଇଛି । କେତେବେଳେ ସେ ଦୈବୀଶର୍ତି ବା ଅଲୌକିକ ଯାଦୂକାରୀ ଶକ୍ତିର ସାହାଯ୍ୟ ନେଇଛି 
ତ କେତେବେଳେ ନିଜ ବାହୁବଳର ପ୍ରମାଣ ଦେଖେଇଛି | ଉପରୋକ୍ତ ଗାଥା ଦୁଇଟି ମଧ୍ଯରୁ ଚଳି 
ଗାଥାଟି ସଂପୂର୍ଣ ଲରିଆ ଭାଷାରେ ରହିଛି । 

ଦୁନ/&/ର ଗ୍ର ଲୋକଗାଥାଟି ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଗଉଡ଼ ଜାତିର ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବେଶ 
ଲୋକପ୍ରିୟ । ବିବାହକାଳୀନ ଉତ୍ସବ ତଥା ବିଭିନ୍ନ ପର୍ବପର୍ବାଣୀରେ ବାଉଁଶ ବା ବଡ଼ବଂଶୀ ବଜାଇ 
ଏହି ଗାଥାଗୀତିକାଟି ଗାନ କରାଯାଇଥାଏ | ଏଣୁ ଗଉଡ଼ ସଂପ୍ରଦାୟର ଲୋକେ ଏହାକୁ ଟାଣ 
6/6 ନାମରେ ଅଭିହିତ କରିଥାନି । 

ଦୁନଧ/ର ଗଛର ଗାଥାଗୀତିକାରେ ସୁନାଧରର ବୀରତ୍ଵପୂର୍ଣ ଅଭିଯାନ ଓ ରାଜଜେମା ସହିତ 
ବିବାହ ବିଷୟ ବର୍୍ଧତ ହୋଇଛି । ତିନି ବଡ଼ଭାଇ ଭୁଜବଲ, କଇବଲ ଓ ମାୟାଧରକୁ ବାଘ 
ଖାଇଯିବା ପରେ ସୁନାଧରର ଦୂଇ ବଡ଼ ଭାଉଜ ଗଉଡ଼ ଢାତିର ପରମ୍ପରାନୁସାରେ ପୁଣି ବିବାହ 
କରି ଆପଣାର ଘର ବସେଇବା ପାଇଁ ଚାଲିଗଲେ । ବାରବର୍ଷର ବାଳକ ସୁନାଧରର ଦାୟିତ୍ଵ ବହନ 
କରି ସବାସାନ ଭାଉଜ ରସ ଡ଼ୁମେର ନୂଆଘର ନ ବସାଇ ସୁନାଧରର ଲାଳନ ପାଳନ କଲା | 
କିନ୍ତୁ ବଡ଼ ଓ ବପୁବନ୍ତ ହେବାପରେ ସୁନାଧର ଭାଉଜ ନସ ଜୁନ ସହ ବିବାହ ପ୍ରସ୍ତାବକୁ 
ଅସ୍ଵୀକାର କରି ରଜାଝିଅକୂ ବାହା ହେବାପାଇଁ ଘରୁ ବାହାରି ଯାଇ ବହୁ ବାଧାବିଘ୍ନ ଅତିକ୍ରମ କରି 
ପରୀକ୍ଷାରେ ସଫଳ ହେଲା ଓ ରଜାଝିଅକୁ ବିବାହ କଲା ! ଭାଉଜ ସହିତ ବିବାହ ପ୍ରସ୍ତାବରେ 
ସୁନାଧର ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ଗଉଡ଼ ଢାତିର ପରମ୍ପରାର ପ୍ରତିକୂଳରେ ସେମାନଙ୍କର ସଂସ୍କୃତୀକରଣ 
(Sanskritisation) ମନୋବୃରିର ପରିଚାୟକ | 

ସୁମ/&/ର ଜର ଗାଥା ଗୀତିକାରେ ମଣିଷର ବାହୁବଳ ସହ ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତିର ସହାୟତାକୁ 
ଗୌରବାନ୍ବିତ କରାଯାଇଛି । ପୁଣି ଲୋକକାହାଣୀ ବା ଗାଥା ଗୀତିକାର ରଜାଝିଅ ବା ସଂଭ୍ରାନ୍ତ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ଘ ୮୧ 


Digitized by PPRACHIN, SOA 


ଝିଅକୁ ବାହା ହେବାର ମନୋବୃତ୍ତି ସାମନ୍ତବାଦୀ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ସାଧାରଣ ଲୋକର ଭର୍ବ୍ଚମୁଖୀ 
ଗତିର ଆକାଂକ୍ଷାକୁ ପ୍ରତୀକିତ କରିଥାଏ ! ଏହା ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥା ମଧ୍ୟରେ ସଂସ୍କୃତୀକରଣ ମନୋଭାବର 
ଭିନ୍ନ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ । 

ଦୁନ/ର ରାହର ଗାଥାରେ ବାହୁବଳ ଓ ବପୁବନ୍ତତାକୁ ଗୌରବାନ୍ତିତ କରାଯାଇଛି । ଶ୍ରମଳୀବୀ 
ଜାତିର ଏହା ଏକ ସଂପରି । ଏହି ଗାଥାରେ ଟ/ନ୍ଦ ଓ ବାରର ଗୁଣିତକ ସଂଖ୍ୟା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ପ୍ରଦାନ କରାଯାଇଛି । ଯେମିତି ବାରବର୍ଷ, ବାରହାତ ଉଚ୍ଚ ଠୈଙ୍ଗା, ବାରପନା ଦୁଧ, ଚବିଶଜଣ 
ହଲିଆ, ଅଠଚାଳିଷଟି ପାଞ୍ଚଣ ଇତ୍ୟାଦି ! 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସମାଜରେ ଗଉଡ଼ ଜାତିର ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂପର୍କ ନିମ୍ନବର୍ଗ ଜାତି 
ସଂସ୍କୃତି ( ubaltern ଅulture) ସହ ଅଧୁକ ନିବିଡ଼ | ଏମାନଙ୍କ ରୀତିନୀତି ଓ ଉତ୍ସବରେ ମଦ 
ମାଂସର ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟ ରହିଥାଏ । ତଥାପି ଉଚ୍ଚ ହିନ୍ଦୁ ବିଶ୍ଵାସ ଅନୁକୂଳରେଂ ଏମାନେ ନିଜର ପ୍ରଥା ଓ 
ପରଂପରାର କ୍ରମ ସଂସ୍କୃତୀକରଣ କରିଆସିଛନ୍ତି | ଫଳତଃ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ବ୍ରାହ୍ମଣ ସମେତ ପ୍ରତିଟି 
ଜାତି ଏମାନଙ୍କଠାରୁ ପାଣି ଖାଇଥାନ୍ତି ! ସୁନ/&/୬ ଚାର ଗାଥାଗୀତିକାଟି ବୀରତ୍ବର ଗୁଣଗାନ କରିବା 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଗଉଡ଼ ଜାତିର ସଂସ୍କୃତୀକରଣ ଧାରାକୁ ଯଥେଷ୍ଟ ପ୍ରଭାବିତ ଓ ଉତ୍ସାହିତ କରିବାର 
ଉଦେଶ୍ୟ ରଖୁଛି | 


ଲୋକଗଦ୍ୟ ଆଖ୍ୟାନ ବା ବର୍ଣ୍ଣନାତ୍ସକ ଲୋକଗଦ୍ଯ 
( Folk Narratives ) 


ଗଦ୍ୟରୀତିରେ ପ୍ରଚଳିତ ଲୋକସାହିତ୍ୟର ଧାରାକୁ ଚର୍ଶନାଜୁନ 6ଲ/ଜଗଦ ବା 6ଲୋକଳରକ ଆନ 
(Prose narrative) କୁହାଯାଇପାରେ | କଥନ ବା ଲୋ ଜ//ଣୀ, ମଥ ଓ ଜିନ୍ଷଦଚନୁ 
ଲୋକଗଦ୍ୟ ଆଖ୍ୟାନର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରାଯାଇପାରିବ | ଅପରପକ୍ଷରେ ଗୀତ ବା ପଦ୍ଯରେ 
ଲେଖାହୋଇଥବା ବ୍ରତକଥାଗୁଡ଼ିକ ଗୁଣ ଓ ଧର୍ମ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କ୍ରିୟାନୁଷ୍ଠାନାତ୍ଵକ ହୋଇଥିବାରୁ ଏତିହାସିକ- 
ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରାର ଆଲୋଚନା ସମୟରେ ଗଦ୍ଯ ଆଖ୍ୟାନଗୁଡ଼ିକ ସହ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ 
କରାଯାଇପାରିବ । 

ଆମେରିକୀୟ ଲୋକ ତତ୍ତ୍ଵବିଦ୍‌ 8aଠm କଥାନି, କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଓ ମିଥ୍‌କୁ ଲୋକଗଦ୍ୟ 
ଆଖ୍ୟାନ ଭାବରେ ନାମିତ କରନ୍ତି ।' " ତାଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ଆମେରିକାର ଲୋକତନ୍ତ୍ର ଆଲୋଚନାଧାରାରେ 
ଏ ତିନୋଟିଯାକ ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ବିଭାବକୁ ମୋଟାମୋଟି ଭାବରେ ଲୋକକଥା ବା Folktale 
ଏବଂ କଥାନିକକୁ ତାର ଜର୍ମାନ ପ୍ରତିଶଦ୍ଦ aren ଦ୍ଵାରା ପରିଚତ କରାଯାଉଥିଲା । ଏ 
ତିନୋଟିଯାକ ବିଭାବକୁ ଲୋକଗଦ୍ଯ ଆଖ୍ୟାନ ବା ୮୦୫6 na୮ଥାe ଭାବରେ ବ୍ଯବହାର 
କରିବାର ପ୍ରୟାସ ଓ ପରମ୍ପରା Ba ଠmଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ସାରିଥୁଲା । ଏହି ପରମ୍ପରା 
ଆରମ୍ଭର ଶ୍ରେୟ Frazer (Apollodirus- 1921) ତଥା C.W. Vonsydow (Kategorien 
der prosa Volksdichtvrg- 1934) ଦିଆଯାଇପାରେ | ଏହାଙ୍କ ପରେ Ralph Steel 


Boggs ତାଙ୍କ ପ୍ରବନ୍ଧ Folklore Classification (1949), Devanport (Marshallese 
Folklore- 1953), Berry (West African Spoken Art-1961), Mary Clarke 


୮୨ ଓ ପଵ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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(Folklore as Prose Narrative-1963)ରେ ମଧ୍ଯ କଥାନି, ମିଥ୍‌ ଓ କିମ୍ଭଦନ୍ତୀକୁ ଲୋକଗଦ୍ୟ 
ଆଖ୍ୟାନ ନାମରେ ଚିହ୍ନିତ କରିଛନ୍ତି | 


ଲୋକଗଦ୍ୟ ଆଖ୍ୟାନର ବିଭାବ : ଲୋକଗଦ୍ଯ ଆଖ୍ଯାନ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ତିନୋଟି ଯାକ ବିଭାବ 
ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ବା ବିଭେଦରେଖା ଅଙ୍କନ କରି ପ୍ରତିଟି ମଧ୍ୟରେ ସ୍ଵକୀୟତା ତଥା ପାରସ୍ତରିକ 
ସମ୍ବନ୍ଧଗୁଡ଼ିକୁ ଟିହ୍ଲେଇବା ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ବିଭିନ୍ନ ବିଦ୍ଵାନ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରିଅଛନ୍ତି । ଏହି 
ପ୍ରକ୍ରିୟା ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ସମାଜରେ ଲୋକ ବିଶ୍ଵାସର ଅନୂୁକୂଳରେ ଏଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରଚଳନକୁ ଭିରି 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି | 8acom କଥାନି, କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଓ ମିଥ୍‌କୁ ନିମ୍ନଲିଖୂତ ରୂପେ 
ପରିଭାଷିତ କରନ୍ତି | 

(କ) କଥାନି (Folktale) : ସାଧାରଣତଃ କଥାନିଗୁଡ଼ିକ କଳ୍ପନାପ୍ରଧାନ ଗଦ୍ୟ ଆଖ୍ୟାନ ! 
ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଇତିହାସ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ନାହିଁ ଏବଂ କଥାନି ବର୍ଣ୍ଣିତ › ଘଟଣାଗୁଡ଼ିକ ବାସ୍ତବରେ 
ଘଟିଥିଲା କି ନଥୁଲା ତା' ଉପରେ ଆଦୌ ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଏ ନାହିଁ । ବରଂ କୌତୂହଳ ସୃଷ୍ତି 
ଓ ଆନନ୍ଦ ପ୍ରଦାନ କଥାନିର ମୂଳ ଲକ୍ଷ୍ୟ । ନୈତିକ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରଦାନ କଥାନି କଥନର ଭିନ୍ନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ହୋଇଥିବାବେଳେ ଏହା ମାନବ ଓ ପ୍ରାଣୀ ଜୀବନର ସାହସିକତା ତଥା ଗତିମୟତାର ପ୍ରଖ୍ୟାପନ ବି 
କରିଥାଏ | କଥାନିରେ ସ୍ଥାନ ଓ ସମୟର ନିର୍ଦଦିଷ୍ଠତା ନଥାଏ | ଅନ୍ୟଭାଷାରେ କହିଲେ କଥାନିଗୁଡ଼ିକ 
ସମୟ ଓ g/ନଜ/ନ (timeless and placeless) | ଏହା ବ୍ୟତୀତ Bascom କଥାନିଗୁଡ଼ିକୁ 
ଏପରି ବିଭକ୍ତ ମଧ୍ଯ କରିଛନ୍ତି ଯଥା : 

୧. ମାନବ ସଂପର୍କିତ କଥାନି, ୨. ଜୀବଜନ୍ତୁ ସଂପର୍କିତ କଥାନି, ୩. ଚାତୁର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ୍ 
କଥାନି, ୪. ଦୀର୍ଘ କଥାନି, ୫ .ଦ୍ନ୍ଦାତ୍ଵକ କଥାନି, ୬. ସୂତୁ କଥାନି, ୭, ନୀତିକଥାପୂର୍ଣ କଥାନି, 
୮. ପରୀ କଥାନି, ୯. ଶିଶୁସୁଲଭ କଥାନି । 


(ଖ) ମିଥ୍‌ : ମିଥ୍‌ ହେଉଛି ସେହି ଗଦ୍ଯ ଆଖ୍ଯାନ ଯାହା କୌଣସି ସମାଜର ଦୂର 
ଅତୀତରେ ସଂଘଟିତ ସତ୍ୟଘଟଣା ଭାବରେ ସେହି ସମାଜରେ ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଇଥାଏ | ପୁଣି ଏହା 
ବିଶ୍ଵାସର ଭିଭି ଉପରେ କେବଳ ବଞ୍ଚିରହେ ନାହିଁ, ଅଧୂକନୁ ସେହି ସମାଜରେ ଅଜ୍ଞତା, ସଂଦେହ ଓ 
ଅବିଶ୍ବାସ ମୋଚନ ପାଇଁ ଅମୋଘ ଅସ୍ତ୍ର ଭାବରେ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଥାଏ । ମିଥ୍‌ ସବୁ ଦୃଢ଼ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ବିଶ୍ବାସରେ ଭରପୁର । ସେଗୁଡ଼ିକ ପୁରାଣ ଏବଂ କର୍ମକାଣ୍ଡ ସହ ଜଡ଼ିତ ତଥା ପବିତ୍ର ରୂପରେ 
ଗୃହୀତ | ମିଥ୍‌ର ମୁଖ୍ୟ ଚରିତ୍ର ସବୁ ମାନବ ନହୋଇ ମାନବୀୟ ଗୁଣ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରୁଥୁବା ଦେବାଦେବୀ, 
ପଶ, ପକ୍ଷୀ କିମ୍ବା ସଂସ୍କୃତିନାୟକ ହୋଇଥାନ୍ତି । ମିଥ୍ର ସମୟ ସୁଦୂର ଅତୀତ ଅଟେ ଯେବେ ଏ 
ଦୂନିଆଁର ସ୍ଵରୂପ ଆଜିଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଥଲା ଏବଂ ଏହାର ସ୍ଥାନ ଆଜିର ମାଟି ଦୁନିଆଁରୁ ଭିନ୍ନ ଏକ 
ଆଧୂଭୌତିକ ଜଗତ ବା ପରିତଳ ଯେପରି ସ୍ଵର୍ଗ କିମ୍ପା ପାତାଳ ହୋଇପାରେ । 

ମିଥ୍‌ ମାନବ, ପଶୁପକ୍ଷୀ, ନଦୀ, ନିର୍ଝର, ଜନ୍ମ, ମୃତ୍ଯୁ ଜଗତ ଇତ୍ଯାଦିର ଆଦି ଉତ୍ସ 
ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଥାଏ । ପ୍ରକୃତିର ବିବିଧ ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ପ୍ରକ୍ରିୟା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମଧ୍ଯ ମିଥ୍‌ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଥାଏ । ଏହା ବ୍ୟତୀତ ବିବିଧ ଦେବାଦେବୀଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ, ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରେମ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ଘ ୮୩ 
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ବ୍ୟାପାର, ପାରିବାରିକ ଜୀବନ, ଶତୃ, ମିତ, ଜୟ, ପରାଜୟ ଇତ୍ୟାଦିର ବ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଥାଏ | 
ମିଥ୍‌ କର୍ମକାଣ୍ଡ ଶିକ୍ଷାଦେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ନିଷେଧଗୁଡ଼ିକୁ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ କରିବାରେ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଥାଏ । 
ରୋଗ ଓ ଅନ୍ୟ ସବୁ ସମସ୍ୟାର ବୈଜ୍ଞାନିକ ବା ଯୁକ୍ତିନିଷ୍ଠ ସମାଧାନଠାରୁ ମିଥ୍‌ ଦୂରେଇ ରହିଥାଏ | 


(ଗ) କିମ୍ବଦନ୍ତୀ : କିମ୍ବଭଦନ୍ତୀକୁ ମଧ୍ଯ ମିଥ୍‌ ପରି ସତ୍ୟ ଘଟଣା ରୂପରେ ସମାଜରେ ବିଶ୍ଵାସ 
କରାଯାଇଥାଏ ¦! ବେବେ ଏହାର ସମୟ ସୀମା ନିକଟ ଅତୀତ ଏବଂ ଏହାର ଜଗତ ଆଧ୍ବଭୌତିକ 
ନହୋଇ ପ୍ରାକୃତିକ ହୋଇଥାଏ ! କିମ୍ବଦନ୍ତୀଗୁଡ଼ିକ ପବିତ୍ର ବିଶ୍ଵାସର ଅନ୍ତର୍ଗତ ନହୋଇ ସାଧାରଣତଃ 
ଧର୍ମ ନିରପେକ୍ଷ ହୋଇଥାନ୍ତି ଏବଂ ଏହାର ମୁଖ୍ୟ ଚରିତ୍ର ସବୁ ମଣିଷ ଅଟନ୍ତି । କିମ୍ବଦନ୍ତୀଗୁଡ଼ିକ 
ବିସ୍ଥାପନ, ଯୁଦ୍ଧ, ବିଜୟ, ଅତୀତର ବୀର, ରାଜା ଓ ମୁଖୁଆଙ୍କ ମହତ୍ଵ ପୂର୍ଣ କାର୍ଯ୍ୟ ରାଜବଂଶମାନଙ୍କର 
ଉତ୍ତରାଧ୍ବକାର, ଜନ ଇତିହାସ ଇତ୍ୟାଦି ସହ ପରୀ, ଭୂତ ଏବଂ ସାଧୁସନ୍ୟାସୀଙ୍କ ଉପାଖ୍ୟାନ ମଧ୍ଯ 
କହିଥାନି | 8acom ଲୋକଗଦ୍ଯ ଆଖ୍ଯାନର ବିଭିନ୍ନ ବିଭାବକୁ ନିମ୍ନ ସାରଣୀ ମାଧ୍ଯମରେ 
ଦଶିନ୍ତି । 


ଗଦ୍ୟ ଆଖ୍ୟାନ 


କୌଣସି ଧରାବନ୍ଧା 


ନିୟମ ନାହିଁ 


Co ପ୍ରାକୃତିକ ଦୂନିଆ 
ଆଜିପରି ଦୂନିଆ 
a ଧାର୍ମିକ କିମ୍ବା ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ 
ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ 
ଓ ମାନବୋତର୍ତର 
ଗଦ୍ୟ ଆଖ୍ୟାନର ମିଥ୍‌ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ କଥାନି ` 
ପ୍ରକାର 


୮୪ ଠ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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କେତେକ ସାମାଜିକ କଥାନି ପାଇଁ ପାରମ୍ପରିକ ଆରମ୍ଭ ଶୈଳୀ ଥାଏ ଏବଂ ଏହି ଶୈଳୀ 
ମାଧ୍ୟମରେ କଥାନକର କାଳ୍ପନିକତାକୂ ଜୋର୍‌ ଦିଆଯାଇ, ଏହାକୁ ସତ୍ୟଘଟଣା ଭାବରେ ବିଶ୍ଵାସ ନ 
କରିବାକୁ ସତର୍କ କରି ଦିଆଯାଇଥାଏ । କଥାନିର ଶେଷ ସୂତ୍ରରେ ବି ଏହି କଥାର ପୁନରାବୃରି 
କରାଯାଇଥାଏ | ମିଥ୍‌ ଓ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ତଥା ସମାଜରେ ଥିବା ନିଷେଧ ଗୁଡ଼ିକର (1a୦୦) ବିଶ୍ବାସକୁ 
ଦୃଢୀଭୂତ କରିବା ପାଇଁ ଏହା କରାଯାଇଥାଏ ! ଆଫ୍ରିକାର 26/୫, 6ୟୋରୁବା, ଜି୍ପଦ୍ତ ତଥା 
ପ୍ରଶାନ୍ତ ମହାସାଗରୀୟ ମ/ର୍ଥା6ଲେସେ ଜନଜାତିମାନଙ୍କ କଥାନିକୁ ମିଥ୍‌ ଓ କିମ୍ବଦନ୍ତୀୟ ବିଶ୍ଵାସଠାରୁ 
ଦୂରେଇ ରଖୁବା ପାଇଁ ଏପରି ପ୍ରୟାସ କରାଯାଇଥାଏ ¦ ଏଇଥିପାଇଁ ମ/ଣାଲେ6ସ, 66/୭/ଏ@, 
ଫୁଲ୍ାନ୍ ଏବଂ 62/ରୁବଂ/ ପ୍ରଭୁତି ଜନଜାତିମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଦିନବେଳେ କଥାନି କହିବା ନିଷେଧ 
ରହିଛି । ଆମ ସମାଜରେ ସ୍ଥାନ ଓ କାଳର ଅନିର୍ଦଦିଷ୍ଠତା ମାଧ୍ୟମରେ କଥାନିର କାଳନିକତାକୁ ସୂଚୀତ 
କରାଯାଇଥାଏ ଯେମିତି ରୁଟ 6ଜେସେ ୭@/ଟେ ଥଲା / ଚାର ଟ/ଏରଟ/ ରା. ଇତ୍ୟାଦି | 

Bascomwaଂ ପରିଭାଷା ଓ ସାରଣୀରେ ସତ୍ୟ ଓ ବିଶ୍ଵାସର ପରିସୀମା ନିର୍ବାରିତ ହୁଏ 
ଲୋକମାନସ ଆଧାରରେ । ଇତିହାସ ବା ବିଜ୍ଞାନ ଏହାର ଆଧାର ନୁହେଁ | ଇତିହାସ ଓ ବିଜ୍ଞାନ 
ଆଧାରରେ Faz ମିଥକୁ ମିଥ୍ୟା ବିଜ୍ଞାନ ଓ କିମ୍ବଦନ୍ତୀକୁ ମିଥ୍ଯା ଇତିହାସ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କରନ୍ତି ।” ° 

ପ୍ରସାର ମାଧ୍ଯମରେ ଭିନ୍ନ ଏକ ସମାଜ ବା ସଂସ୍କୃତିରୁ ମିଥ୍‌ ବା କିମ୍ବଦନ୍ତୀଟିଏ ବିଛୁରିତ 
ହୋଇଆସିଲେ ଏହା ଆପଣାର ବିଶ୍ଵାସ ଭିତ୍ତି ହରେଇପାରେ ଏବଂ ଏପରି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ଭିନ୍ନ 
ସାମାଜିକ ସାଂସ୍କୃତିକ ଭୂମିରେ ଏହା କଥାନିରୂପରେ ଗୃହୀତ ହୋଇଥାଏ । ସେହିପରି କୌଣସି 
ସାମଜରେ ପ୍ରଚଳିତ କଥାନିଟିଏକୁ ଯଦି ଭିନ୍ନ ଏକ ସମାଜରେ ସତ୍ଯଘଟଣା ଭାବରେ ବିଶ୍ଵାସ 
କରାଯାଏ, ତେବେ ସେହି ସମାଜରେ ତାହା କୁମେ ମିଥ୍‌ ବା କିମ୍ବଦନ୍ତୀରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇଥାଏ | 
ଫଳତଃ ସେହି ସମାନ ଗଦ୍ଯ-ଆଖ୍ୟାନ ଗୋଟିଏ ସମାଜରେ ମିଥ୍‌ ରୂପରେ, ପୁଣି ଏକ ଭିନ୍ନ 
ସମାଜରେ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ରୂପରେ ମିଳିଥାଏ | ସମାନ ଗଦ୍ୟ-ଆଖ୍ୟାନଗୁଡ଼ିକର ଏହି ସବୁ ରୂପରୁପାୟନକୁ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି 8ଠas ତେଣୁ ମନ୍ତବ୍ୟ ଦିଅନ୍ତି ଯେ କଥାନି ଓ ମିଥ୍‌ ମଧ୍ୟରେ ଏକ ତାକ୍ଷଣ ବିଭେଦରେଖା 
ଆଙ୍କିବା କଷ୍ଟକର । 80s ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଗଦ୍ୟ-ଆଖ୍ୟାନକୁ ମିଥ୍‌ ବା କଥାନି ରୂପରେ ପରିଚିହ୍ନିତ 
କରିବାରେ କେବଳ ପରିପନ୍ଛୀ ନଥିଲେ, ଅଧୁକଚୁ ସେ ମିଥକୁ ପରିଶୀଳନୀୟ ଉପାଦାନ, ଆଧୂଭୌତିକ 
ପ୍ରକ୍ରିୟୟ ଜୀବଜନ୍ତୁ ଓ ଉଦ୍‌ଭିଦଙ୍କ ମାନବୀକରଣ ତଥା ପ୍ରାକୃତିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଭିତିରେ ପରିଭାଷିତ 
କରିବାରେ ବିରୋଧୀ ମଧ୍ଯ ଥିଲେ, କାରଣ ଏହିସବୁ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଓ ଉପାଦାନ ଗଦ୍ଯ-ଆଖ୍ଯାନର 
ଭିନ୍ନରୂପମାନଙ୍କରେ ମଧ୍ଯ ଉପଲବ୍ଧ | 8ଠas କଥାନିକୁ କାଛନିକ ପଦବାଚ୍ୟ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ଆଧୁନିକ ଉପନ୍ୟାସର ସମପର୍ଯ୍ୟାୟବର୍ତୀ କରନ୍ତି |” ° 

Malinowski ଟ୍ରୋବ୍ରାଏଣ୍ଡଦ୍ଵୀପ ବାସୀଙ୍କ ମିଥ୍‌, କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଓ କଥାନିର ଅଧ୍ୟୟନ କରି 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବିଭେଦରେଖକୁ ନିମ୍ନଭାଗରେ ଦର୍ଶାନି : 


୧. ଜୁଜ୍‌ୱାନେବୁ (ପରୀଜଥାନି) : ଏଗୁଡ଼ିକ କାଳନିକ, ବ୍ୟକ୍ତି ଅଧ୍ୟକାରରେ ସୀମାବଦ୍ଧ ଓ 
ନାଟକୀୟ ଭଙ୍ଗୀରେ କୁହାଯାଇଥାଏ ¦ ଏଗୁଡ଼ିକ ବପନ ଓ ରୋପଣ ତଥା ମାଛମରା ରତୁ ମଧ୍ଯରେ 


ପଶର୍ରିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋଜ ସାହିତ୍ୟ ଘି ୮୫ 
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ନଭେମ୍ବର ରାତିରେ କୁହାଯାଇଥାଏ |! ଏହି କଥାନିଗୁଡ଼ିକ ଏକ ସୁଫଳପ୍ରସୁ ବନ୍ଯ ଗଛର ଉଦାହରଣ 
ସହ ଶେଷ ହୋଇଥାଏ ।! ଏ କଥାନିଗୁଡ଼ିକ ମୁଖ୍ୟତଃ ଆନନ୍ଦ ପ୍ରଦାୟକ ଓ ବିସ୍ମୟ ସୃଷ୍ଟିକାରୀ । 
ଟ୍ରୋବ୍ରାଏଶ୍ତ ସମାଜରେ ଏକ ବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି ଯେ, ଏସବୁ କଥାନିର କଥନ ଫଳରେ ଶସ୍ଯ 
ଉତ୍ପାଦନ ବଢ଼ିଥାଏ । 


୨. ଲିବ୍‌ୱପୋ ( କିନ୍ବଦନ୍ତୀ) : ଏଗୁଡ଼ିକ ଟ୍ରୋବ୍ରାଏଣ୍ଡ ସମାଜରେ ବିଜ୍ଞାନର ଦ୍ୟୋତକ । ଏଗୁଡ଼ିକ 
ଅନେକ ତଥ୍ୟ ବହନ କରିବା ସହ ସତ୍ୟଘଟଣା ରୂପରେ ବିବେଚିତ ହୋଇଥାନ୍ତି | ଏଗୁଡ଼ିକରେ 
ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵତ୍ଵାଧ୍ଵକାରୀ ଏବଂ କୁହୁକ ବିଶ୍ଵାସ ନଥାଏ ଏବଂ ଯେ କୌଣସି ସମୟରେ ଏଗୁଡ଼ିକୁ 
କୁହାଯାଇପାରେ । ତେବେ ସମୁଦ୍ର ବଣିଜ ସମୟରେ ଏଗୁଡ଼ିକର ବହୁକଥନ ଦେଖାଯାଇଥାଏ | 


୩. ଲିଲିଭ୍‌ (ମିଥ୍‌) : ଏଗୁଡ଼ିକୁ ସତ୍ୟ ଏବଂ ପବିତ୍ର ରୂପରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥାଏ | ଏଗୁଡ଼ିକୁ 
ବର୍ଷର ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ହେଉଥିବା ଉତ୍ସବର କର୍ମକାଣ୍ଡ ପ୍ରସ୍ତୁତ ସମୟରେ କୁହାଯାଇଥାଏ | 
କର୍ମକାଣ୍ଡର ବୈଧତା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବା ଏଗୁଡ଼ିକର ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । 

ସେହିପରି ଏସ୍କିମୋ ସମାଜରେ ମିଥ୍, କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଓ କଥାନି ମଧ୍ଯରେ ଥିବା ବିଭେଦରେଖା 
ସବୁକୁ ଚିହ୍ନିତ କରନ୍ତି ମାଲିନୋସ୍କି । ତାଙ୍କ ମତରେ ଏହି ସମାଜରେ ମିଥ୍‌ଗୁଡ଼ିକ ସାଧାରଣତଃ ଧର୍ମ 
ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଆବେଗପୂର୍ଣ୍ଣ କଥାନି ଏବଂ ଏଗୁଡ଼ିକର କଥନର ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଶୈଳୀ ରହିଛି । ଏଗୁଡ଼ିକୁ 
ସଂପୂର୍ଣ ଭାବରେ ସତ୍ୟ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଇଥାଏ ! ଅପରପକ୍ଷରେ କଥାନିଗୁଡ଼ିକରେ ବହୁଳ 
ଭାବରେ ଆଧ୍ବଭୌତିକ ଜଗତ ଓ ଘଟଣାର ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏଗୁଡ଼ିକୁ କାଳ୍ନିକ ବୋଲି 
ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଇଥାଏ ।! କଥାନି କଥକକୁ ମଧ୍ଯ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସୀମା ମଧ୍ୟରେ କଥାନିରେ ଅଦଳ 
ବଦଳ ବା ପରିବର୍ଭନ କରିବାର ଅଧ୍ବକାର ମିଳିଥାଏ । ଫଳତଃ କଥକକୁ ଏଥିରେ ସ୍ଵକୀୟ ପ୍ରତିଭା 
ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବାର ସୁଯୋଗ ମିଳିଥାଏ । କିମ୍ବଦନ୍ତୀଗୁଡ଼ିକ ହେଉଛନ୍ତି ଜନତାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟମୂଳକ 
ଇତିହାସ । କଦବା.କ୍ଚିତ ଏଥରେ କିଛି ସତ୍ୟତା ମିଳିଥାଏ । କିନଧୁ ଏସ୍କିମୋ ସମାଜରେ ଏଗୁଡ଼ିକୁ 
ଚରମ ସତ୍ୟ ଘଟଣା ରୂପରେ ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଇଥାଏ | ଏକ ସୁପ୍ରଶିକ୍ଷିତ କଥକର ଚଟାତୁର୍ଯ୍ୟପୂଣ୍ଠ 
କଥନଶୈଳା ସୁପ୍ରଶିକ୍ଷିତ ବଂଶାବଳୀବିଦ୍‌ (€†ରଠgrapher) ମନରେ ବି ସତ୍ୟର କୁହେଳିକା 
ଭରିଦେଇପାରେ । ତେବେ ସତର୍କ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ପରିଶୀଳନ ମାଧ୍ଯମରେ ଏହି କିମ୍ବନ୍ତୀଗୁଡ଼ିକରେ ଥବା 
ସତ୍ୟର ପରିମାଣ ଉଦ୍‌ଘାଟନ ବା ନିରୁପଣ କରାଯାଇପାରେ !” ? 

ଉତ୍ତର ଆମେରିକାର ମଣ୍ଡନ, ହିଦାସ୍ତା। ଓ ଆରିକାରା ସମାଜରେ ମଧ୍ଯ କଥାନି, ମିଥ୍‌ ଓ 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ବିଭେଦରେଖା ସ୍ପଷ୍ଟ ରହିଛି | ଏ ସମସ୍ତ ସମାଜ ଅନୁଯାୟୀ ମିଥ୍‌, କିମ୍ମଦନ୍ତୀ ଓ କଥାନିର 
ବିଭେଦରେଖା ବିଭିନ୍ନଭାବରେ ସ୍ପଷ୍ଟ କରିବା ବିଦ୍ଵାନମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରୟାସ କରାଯାଇଛି ଏବଂ 
ଏଗୁଡ଼ିକର ଭିତ୍ତିଭାବରେ ଲୋକ ବିଶ୍ବାସକୁ ଆଧାର କରାଯାଇଛି | ବିଭିନ୍ନ ସାମଜରେ କାଳକ୍ରମେ 
ଗଢ଼ିଉଠିଥବା ଲୋକବିଶ୍ଵାସ, ଲୋକମାନସର ଅନୁକୂଳରେ ହିଁ ହୋଇଥାଏ । ଲୋକମାନସର 
ଗଠନ ଏକ ଏତିହାସିକ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଏହା ଉକ୍ତ ସମାଜର ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଓ ରାଜନୀତିକ ସଂରଚନା ତଥା ବିକାଶକ୍ରମ ଉପରେ ଏକାନ୍ତ ଭାବରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ । କୌଣସି 
ସମାଜର ଗଦ୍ୟ ଆଖ୍ୟାନ ସେହି ସମାଜର ସାଂସ୍କୃତିକ ପରମ୍ପରାରାଜିର ପରିବାହକ । 


୮୬ ଠ ପସ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ମିଥ୍‌ ଓ କିମ୍ବଦନ୍ତୀଗୁଡ଼ିକର ମୌଳିକତର୍ତ୍‌ ବା ଉପାଦାନରାଜି ପ୍ରାୟତଃ ସମାନ | ଜ୍ଞାତ ବା 
ଅଜ୍ଞାତ ଇତିହାସର ସମୟସୀମା ଅନୁସାରେ ଏଗୁଡ଼ିକର ପୃଥକୀକରଣ କରାଯାଇଥାଏ । ମିଥ୍‌ର 
ଆଧ୍ବଭୌତିକ ସତ୍ଯ ପରି କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ଏତିହାସିକତା ମଧ୍ଯ ସନ୍ଦେହଜନକ | ତେବେ ଉଭୟର 
ଅନୁଶୀଳନ କୌଣସି ସମାଜରେ ସେ ସମାଜର ସାମାଜିକ ଇତିହାସର ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ କରାଯିବା 
ଆବଶ୍ୟକ ! ମିଥ୍‌, କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ମୁଖ୍ୟତଃ କୌଣସି ଜାତି ବା ଜନଜାତିର ଏତିହାସିକ-ସାମାଡିକ 
ସତ୍ୟକୁ ପ୍ରତୀକ ରୂପରେ ବହନ କରିଥାଏ | ଅତୀତ ଜନଜୀବନର ଏହି ପ୍ରତୀକଗୁଡ଼ିକୁ ଇତିହାସଧାରା 
ସହ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଭିରିରେ ଅନୁଶୀଳନ କରି ତହିଁରେ ଥିବା ସତ୍ୟର ପରିମାଣ, ଏହାର ସଞ୍ଚାରର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ତଥା ତତକାଳୀନ ସମାଜ ଜୀବନର ଚିତ୍ର ଉନ୍ମୋଚନ କରାଯାଇପାରେ । 


ଲୋକଟଗଦ୍ୟ ଆଖ୍ୟାନର ଉତ୍ସ ଅନ୍ଧେଷଣ ଓ ଅଧ୍ୟୟନ ସମ୍ପର୍କୀୟ 


ମତବାଦ : ଲୋକଗଦ୍ୟ ଆଖ୍ୟାନ ( ମିଥ୍‌, କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଓ କଥାନି) ର ଅଧ୍ୟୟନ, ଏହାର ଅର୍ଥ ନିରୂପଣ 
ତଥା ପ୍ରାରମ୍ଭ ବା ଉତ୍ସ ଅନ୍ଵେଷଣ ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ମତବାଦ ଓ ତର୍କ-ବିତର୍କ 
ଲୋକତର୍ତ ଅଧ୍ୟୟନକୁ ଗତିଶୀଳ କରିଛି ! 

ପୌରାଣିକ ମତବାଦ ବା ତୁଳନାତ୍ମକ ପଦ୍ଧତି Mythological Theory or 
€ ଠmparative Method : ଏହି ମତବାଦର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ହେଉଛନ୍ତି ଜର୍ମାନ ବିଦ୍ଧାନ Maxmuller | 
ମେକ୍ଟମୁଲର ଗ୍ରୀମ ଭ୍ରାତୃଦ୍ଵୟଙ୍କ ତୁଳାନତ୍ସକ ପଦ୍ଧତି ଅନୁସରଣରେ କେବଳ ଜର୍ମାନ ବା ଇଶ୍ରିକ 
ପୁରାଣର ପ୍ରତ୍ଧରୂପ ନିର୍ବାରଣ କରି ନଥିଲେ, ଅଧୁକନୁ ମିଥ୍‌ର ସୃଷ୍ଠି ବିଷୟକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ମଧ୍ୟ ଆଲୋଚନା 
କରିଥିଲେ । 

ମେକ୍ଟମୁଲରଙ୍କ ମତରେ ଭାଷାର ରୋଗ ବା ବିକୃତିରୁ ମିଥ୍‌ର ଜନ୍ଧ | ମେକ୍ଟମୁଲର ମାନବୀୟ 
ଚେତନା ଓ ଭାଷା ବିକାଶର ଚାରୋଟି ସ୍ତର ନିର୍ବାରଣ କରିଥିଲେ | ଏହି ଚାରୋଟି ସ୍ତର ହେଲା : 


(କ) ଜଥ/ନଜ ର (Thematlical period) : ଯେଉଁ ସ୍ତରରେ ଭାଷାର ମୂଳ ଓ ବୟାକରଣିକ 
ରୂପ ସୂଷ୍ଠି ହୋଇଥଲା | (ଖ) କନଂ/ଣିଳ 9ର (Dilectical period) : ଯେଉଁ ସ୍ତରରେ ଭାଷା 
ପରିବାରଗୁଡ଼ିକର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥିଲା | (ଗ) 60/ର/ଳ ga (Mythological period) : 
ଯେଉଁ ସ୍ତରରେ ମିଥ୍‌ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା (ଘ) ନୌନିଜ 9 (Popular period) : ଯେଉଁ 
ସ୍ତରରେ ରାଷ୍ଟ୍ରଭାଷାଗୁଡ଼ିକର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା । 

ମେକ୍ଟମୁଲରଙ୍କ ଅନୁସାରେ ଆଦିମ ମଣିଷ ଦ୍ଵାରା ବ୍ୟବହୃତ ଶବ୍ଦରାଜି ଉପରୋକ୍ତ ବିଭିନ୍ନ 
ସ୍ତର ଦେଇ ଗତି କରିବା ସମୟରେ ମୂଳ ଅର୍ଥ ହରାଇ ବିଚିତ୍ର ଅର୍ଥ ସବୁ ସୃଷ୍ଠି କରିବା ଫଳରେ 
ମିଥ୍‌ର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ । ଏହାକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ଯାଇ ସେ ନିମ୍ନ ଉଦାହରଣଟି ଦିଅନ୍ତି ! 

“କୁଳ ଚତୁରି ନଳ ଚୁର ଠିଛ/ ଜରେ ଟ/ ଅରେ ଥ/6ସ / ” ସୂର୍ଯ୍ୟକୁ ଉଜ୍ଵଳ ବସ୍ତୁ 
ଏବଂ ଉଷାକୁ ଜଵଳନ୍ତ ବସ୍ତୁଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରି ସେ ଏହାର ଅର୍ଥ କରନ୍ତି ଯେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉତାର ପିଛା 
କରେ | ଏହାପରେ ସେ ଉହ୍ଲଳ ବସ୍ତୁକୁ ସୂର୍ଯ୍ୟର ଗ୍ରୀକ୍‌ ପ୍ରତିଶବ୍ଦ ନ୍ଦ” (Heiଠ) ଓ ଜ୍ଵଳନ୍ତ 
ବସ୍ତୁକୁ ସଂସ୍କୃତ ପ୍ରତିଶଦଦ ଅହନ ବା ଦହନ (ଏଉ୩) ରୂପରେ ଗ୍ରହଣ କରି ଯୁକ୍ତି କରନ୍ତି ଯେ 


ପଶ୍ତିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ @ ୮୭ 
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କାଳକ୍ରମେ ନ୍ଧାଷା ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତର ଦେଇ ଗତି କଲାବେଳେ ନେଲଓ ଅ/66/6ନ/ ରେ ଏବଂ ଅହନ 
ବା ଦହନ ଡାଫ୍ନେରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି । ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ଆପୋଲୋ ଡାଫନେଙ୍କୁ ପିଛା 
କରନ୍ତି (Apolo Pursues Daphne) ଏହା ପୁଣି ଏକ ନୂତନ ଅର୍ଥ ବହନ କରିଛି । ଏହି 
ନୂତନ ଅର୍ଥ ଆପୋଲୋଙ୍କୁ ଯୁବା ପୁରୁଷ ଓ ଡାଫ୍ନେଙ୍କୁ ସୁନ୍ଦରୀ ଯୁବତୀ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା 
ଫଳରେ ଆପୋଲୋ-ତାଫନେ ମିଥ୍ଟି ସୂଷ୍ି ହୋଇଛି, ଯହିଁରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ କବଳରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବା 
ପାଇଁ ଡାଫନେ ଗଛରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଇଛି ।” 

ମେକ୍ଟମୁଲରଙ୍କ ପ୍ରଦରତ ମିଥ୍‌ ସୃଷ୍ଷିର ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟା ସାମାଜିକ-ଏତିହାସିକ ଧାରା ଅଙ୍ଗୀକାର 
କରିନପାରି ଆପଣାମଧ୍ଯରେ ଏକ ମିଥ୍‌ ସଦୃଶ ମନେହୁଏ । ଏହି ତତ୍ତ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବାପରେ ବହୁ 
ଦିଗରୁ ସମାଲୋଚିତ ହେବା ସହ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାତ ମଧ୍ୟ ହୋଇଥିଲା | ୱଲହେମ ମନହାର୍ଡ଼ ଏହାର 
ଦୋଷ ଦୁର୍ବଳତା ପ୍ରଦର୍ଶନପୂର୍ବକ ଏହାକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଥିଲା ବେଳେ ସୋକୋଲୋଭ ଏହି ତ୍ନ 
ନିର୍ମାଣ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନୁଶୀଳନର ଅଭାବ ସନ୍ତ୍ଵେ ଏହାକୁ ସେ ସମୟର ଅପେକ୍ଷାକୃତ 
ଉନ୍ନତ ପ୍ରଣାଳୀ ରୂପରେ ଅଭିହିତ କରନ୍ତି ।° ” 

ତୂଳନାତ୍ସକ ଅଧ୍ୟୟନର ଅନ୍ୟ ଏକ ବିଶେଷ ଦିଗ ହେଲା ଟାଇପ୍‌ ଓ ମୋଟିଫ୍‌ ଅନୁଶୀଳନ ! 
ଏହି ଟାଇପ୍‌ ଅନୁଶୀଳନର ଧାରା ଦିଅନ୍ତି ଏଣ୍ଟିଆର୍ନେ ଓ ଝ୍ିଥ୍‌ ଥମ୍ସନ ତାଙ୍କ ଗ୍ରନ୍ଧ The types of 
†he Folktaleରେ | ପରମ୍ପରାକ୍ରମେ ନିଜର ଗାଠନିକ ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ୟ ବଢାୟରଖୁ ପାରୁଥିବା କଥାନି 
ସଚୁ ଟାଇପ୍‌ କଥାନି ଅଟନ୍ତି | The types of the Folktale ଗ୍ରଚ୍ଛରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଟାଇପ୍‌ 
କଥାନି ଏକ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସଂଖ୍ୟାଦ୍ଵାରା ଚିହ୍ନିତ ଏବଂ ଏହି ଇଷ୍ଡେକ୍ଵ୍‌ ବା ସୂଚୀରେ ପ୍ରତିଟି କଥାନିର 
ଟାଇପ୍‌, ଦେଶ ବା ସମାଜ ଇତ୍ୟାଦିର ସୂଚନା ରହିଛି । ସେହିପରି ଝିଥ୍‌ ଥମ୍ପସନ୍‌ଙ୍କ Motif 
Index, ମୋଟିଫ୍‌ ସବୃକୁ ନୁ ଚିହ୍ନିବା ପାଇଁ ଏକ ସୂଚୀଗ୍ରନ୍ଧ ଯାହା ଛଅଖଶ୍ଡରେ ପ୍ରକାଶିତ । ମୋଟିଫ୍‌ 
ହେଉଛି କଥଆାନିର ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ଏକକ, ଯାହାକୁ ବାଦଦେଲେ କଥାନିର ମୌଳିକତା ବା 
ସ୍ଵକୀୟତା ରହେନାହିଁ । ମୋଟିଫ୍‌କୁ ଅବିକଳ ରଖୁ କଥାନିର କଥନରେ ଗୁଡ଼ାଏ ଜିନିଷ ଓ ପରିକଳ୍ନା 
ଯୋଡ଼ାଯାଇପାରେ ପୁଣି ଅଧକ ମୋଟିଫ୍‌ର ସଂଯୋଜନରେ କଥାନିଟିକୁ ପ୍ରଲମ୍ବିତ କରାଯାଇପାରେ । 
ଉକ୍ତ ପୁସ୍ତକରେ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ମୋଟିପ୍‌ ଏକ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସଂଖ୍ୟାଦ୍ଵାରା ଚିହ୍ନିତ ହୋଇଛନ୍ତି | ଟାଇପ୍‌ ଓ 
ମୋଟିଫର୍‌ ସୂଚୀ କଥାନିର ସଂରଚନା ପ୍ରକ୍ରିୟାର ଅଭିଧାନ ଭାବରେ କାମ କରିଥାଏ | 


ସଞ୍ଚରଣ ମତବାଦ (Migrational Theory) : ଉନବିଂଶ ଶତକର ମଧ୍ଯଭାଗରେ ପଞ୍ଚତନ୍ତ୍ର ଓ 
ୟୁରୋପୀୟ କଥାନିଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଭୁତ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଲକ୍ଷ କରି ଜର୍ମାନ ଲୋକତତ୍ତ୍ଵବିଦ୍‌ ଫheoder 
Benfey ମତ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି ଯେ କଥାନିଗୁଡ଼ିକର ଏହି ସାମ୍ୟର କାରଣ କେବଳ ଆନୁବିଂଶିକ 
ନୁହେଁ, ଅଧୂକନୁ ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳ ମଧ୍ଯରେ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ରହିଆସିଥବା ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂର୍ପକ ବା 
ନେଣଦେଣ ଏହି ସାମ୍ୟର ମୁଖ୍ୟ କାରକ । କଥାନିର ଉଦ୍‌ଗମସ୍ରଳ ଭାବରେ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତ ବର୍ଷକୁ 
ଚିହ୍ନିତ କରି ବେନ୍‌ଫେ ଏଗୁଡ଼ିକର ୟୁରୋପ ଅଞ୍ଚଳରେ ସଂରଚଣର ଏକ ଏତିହାସିକ ଓ ଭୌଗୋଳିକ 
ପଥ ସନ୍ଧାନ କରନ୍ତି । ତାଙ୍କ ମତରେ କଥାନିଗୁଡ଼ିକ ଭାରତବର୍ଷରୁ ଭୂମଧ୍ଯସାଗର, ଦୂରପାଶ୍ଚାତ୍ୟ, 
ସ୍ପେନ୍‌, ଗ୍ରୀକ୍‌ ଗଣରାଜ୍ୟ ଦେଇ ୟୁରୋପରେ ପହଞ୍ଚିଛି । ”* ବିସ୍ଥାପନ, ଯୁଦ୍ଧ ଓ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ବିସ୍ତାର 
ତଥା ପରିଭୂମଣର ପ୍ରଭଧତି ଏତିହାସିକ କାରଣରୁ ଏହି ସଞ୍ଚରଣ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । 


୮୮ ପ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା . 
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ବେନଫେଙ୍କ ସଞ୍ଚରଣ ମତବାଦ (Migrational Theory) ଉନବିଂଶ ଶତକ ଓ ବିଂଶ 
ଶତକର ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ବହୁ ଆଦୃତି ଲାଭ କରିଥଲା । ଏହା ମେକ୍ଟମୁଲରଙ୍କ ପୌରାଣିକ ମତବାଦକୁ 
ଏକ ଏିତିହାସିକ ପଥ ଦେଖେଇବା ଫଳରେ ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ଲୋକତତ୍ତବବିଦମାନଙ୍କ ଆକର୍ଷଣର 
କେନ୍ଦ ହୋଇପାରିଥିଲା | ସ୍କାଣ୍ଡିନେଭିଆର ଫିନିସ୍‌ ଗୋଷ୍ଠୀର ଏତିହାସିକ- ଭୌଗୋଳିକ ମତବାଦର 
ଦିଗଦ୍ରଷ୍କା ଥଲା ବେନ୍‌ଫେଙ୍କ ଏହି ସଞ୍ଚରଣ ତ୍ତ | 


ନୃତାର୍ନିକ ମତବାଦ (Anthropological Theory) : ପୃଥିବୀର ବିଭିନ ଜାତି ଓ ଜନଜାତିଙ୍କ 
ଜୀବନଶୈଳୀ, ଅର୍ଥନୀତି, ପରମ୍ପରା, ଶିକ୍ଷା ଓ ସୂଜନଶୀଳ ବିଭାବରେ ଅଭୁତପୂର୍ବ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ 
ଲକ୍ଷ୍ୟକରି ନୃତତ୍ତ୍ବବିଦମାନେ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରନ୍ତି ଯେ, ଦୂର ହେଉ ବା ନିକଟରେ ହେଉ ପୂଥବୀର 
ସମସ୍ତ ସମାଜ ଉଣାଅଧୂକେ ସମାନ ବିକାଶକ୍ରମର ପଥଦେଇ ଗତି କରନ୍ତି ଏବଂ ଏହାହିଁ ଲୋକଗଦ୍ୟ 
ଆଖ୍ୟାନମାନଙ୍କରେ ମିଳୁଥିବା ସାମ୍ୟର କାରଣ, ଭାଷାର ବିକୃତି ଅଥବା ବିସ୍ଥାପନ ଓ ବିସରଣ 
ନୁହେଁ | ନୃତାର୍ବଵିକ ମତବାଦ ଅନୁସାରେ ପୃଥିବୀର ପ୍ରତିଟି ସମାଜ ଅସହ ବର୍ଟଳ ଓ ସଜ ଆଦି 
ତିନୋଟିସ୍ତର ଦେଇ ବିକଶିତ ହୋଇଛି । ଇଂଗ୍ରେଢ ନୃତାର୍ବିକ Ed B. Tayler ଏବଂ ସ୍କଚ 
ନୃତତ୍ଵବିଦ A ଏew Lang ଏହି ମତବାଦର ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରନ୍ତି | ପରେ Fa2zeଙ Golden 
Bough ପୁସ୍ତକରେ ଏହା ପୁନଃ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୁଏ । 

Tayler ଓ Langଙ୍କ ମତରେ ପୃଥିବୀର ବିଭିନ୍ନ ସମାଜରେ ରହିଥିବା ଧାର୍ମିକ ଏବଂ 
କାବ୍ୟିକ ସାମ୍ୟର ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ହେଉଛି ମନୁଷ୍ୟର ପ୍ରକୃତି ଓ ମାନ ସିକ ପ୍ରକ୍ରିୟାର ସାମ୍ୟ | ତେବେ 
ସେମାନେ ମିଥ୍‌ ଓ କାବ୍ୟ ମୋଟିଫ୍‌ର ବାସ୍ତବ ଉଦଭବ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଉପରେ କାମ କରିନଥିଲେ | 
ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ଜର୍ମାନୀର Wethelm Wundt, ଏବଂ Mannhardt, ଫ୍ରାନ୍ର Joseph 
Bedier ଏବଂ ଭାରତର ଶରତଚନ୍ଦ୍ର ମିତ୍ର ଏ ଦିଗରେ କାମ କରିଛନ୍ତି ।” 


ମନସ୍ତାତ୍ମିକ ମତବାଦ (Psychological Theory) : ମନସ୍ତାର୍ତିକ ମତବାଦର କଜନ୍ଧଦାତା 
ହେଉଛନ୍ତି Sigmund Freud | ସେ ତାଙ୍କର ସ୍ବପ୍ନତତ୍ତ୍‌ ମାଧ୍ୟମରେ ମିଥ୍‌ର ଉଦଭବ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ 
ଆଲୋଚନା କରନ୍ତି । ସ୍ବପ୍ନକୁ ବ୍ଯକ୍ତି ଜୀବନର ମିଥ୍‌ ଏବଂ ମିଥ୍‌କୁ ସମଗ୍ର ଜାତି ବା ସଂସ୍କୃତିର 
ଆଦିକାଳର ମାନସିକ ଅବଦମନର ପ୍ରତିରୂପ ବା ପ୍ରତିଫଳନ ରୂପରେ ମନସ୍ତାର୍ତିକ ମତବାଦୀମାନେ 
ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ଫ୍ରଏଡ଼ଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଆର୍ଶବେଷ୍ଟ ଜୋନସ୍‌, ଏରିକ ଫ୍ରୋମ୍‌ ଗାଢା ରୋହେମ୍‌ ଇତ୍ୟାଦି 
ଆଲୋଚକ ଏହି ମତବାଦୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରମୁଖ । ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ କାର୍ଲୟୁଂଗଙ୍କ ସାମୁହିକ 
ଅବଚେତନ ଓ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଅବଚେତନର ଅବଧାରଣା ମଧ୍ୟ ଲୋକତର୍ତବବିଦଙ୍କ ଉପରେ ପ୍ରଭୂତ 
ପ୍ରଭାବ ପକେଇଥ୍‌ଲା | 


ସଂରଚନା ମତବାଦ (Structural Theory) : 1958 ମସିହାରେ V. J. Proppଙa୍କ 
ରଷୀୟ କୃତି Morfologiyaskazke (Morphology of the Folktale) ପୁସ୍ତକଟି 
ଇଂରାଜୀରେ ଅନୁଦିତ ହୋଇ ପ୍ରକାଶିତ ହେବାପରେ ଲୋକଗଦ୍ୟ ଆଖ୍ୟାନ ( ବିଶେଷକରି କଥାନି) 
ଅଧ୍ୟୟନ ଜଗତରେ ଏକ ବିରାଟ ବିପ୍ଳବ ଆସିଲା । ଏହାର ତିରିଶ ବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରପ୍‌ଙ୍କ ମୂଳ 
ପୁସ୍ତକଟି ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥଲା । ଏହି ପୁସ୍ତକରେ ପ୍ରପ୍‌ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଗଦ୍ୟ ଆଖ୍ୟାନର ମୂଳଉତ୍ସ 


ପଶ୍ତିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ଘ ୮୯ 
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ସନ୍ଧାନ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଏହାର ପ୍ରକ୍ରିୟୀ ବା ୩୦୩୫୩୦୮ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ କରିଥୁଲେ । 
ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟା ଭିତରେ ସେ ପ୍ରକାର୍ଯ୍ୟ (ଧ୩t{ଠର)ର ଅପରିବର୍ନୀୟତା ସହ ଚରିତ୍ରସବୁର 
ପରବର୍ଭନଶୀଳତାକୁ ଦେଖେଇଥଲେ । ପ୍ରପଙ୍କ ଏହି ପ୍ରଣାଳୀ ବିଶ୍ଵବ୍ୟାପୀ ବିଭିନ୍ନ ସଂସ୍କୃତି ଓ ବିଭିନ୍ନ 
ପିଢ଼ୀ ଦ୍ଵାରୀ ସଫଳ ଭାବରେ ପରୀକ୍ଷିତ ଓ ଗୁହୀତ ହୋଇଥିଲା | 

ସଂରଚନା ଅଧ୍ୟୟନର ଅନ୍ୟ ଏକ ସମ୍ପଦ୍ଧଧାରା Claude Levi Straussଙ୍କ ଠାରୁ 
ଆସେ । ଭାଷା ବିଜ୍ଞାନୀ 5aussureଙ୍କ ଭାଷାତାର୍ବିକ ତତ୍ର ସାହାଯ୍ୟ ନେବା ସହ ସହ ସଂଚାର 
ତର୍ତ, ଆନୁବଂଶିକ (ଉnetic) ତରୁ ତଥା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବୈଜ୍ଞାନିକ ତର୍ଵର ସହାୟତରେ Levi 
Strauss ମିଥ୍‌ ଅନୁଶୀଳନର ଏକ ପଦବି ନିର୍ମାଣ କରିଥିଲେ ଯାହା ମିଥ୍‌ ସୁଦ୍ଚି ପ୍ରକ୍ରିୟା ଅଧ୍ୟୟନର 
ସବୁଠୁ ଯୁକ୍ତିନିଷ୍ଠ ପଦ୍ଧତି ଭାବରେ ଗୃହୀତ ହୋଇପାରିଥିଲା ! ତାଙ୍କ ମତରେ ମିଥ୍‌ଗୁଡ଼କ ଅତିକଛନା 
ନୁହଁନ୍ତିଟ ବରଂ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ଯୁକ୍ତିନିଷ୍ଠ । ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନରେ ଦୂଇଟି ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ 
ଚିନ୍ତାଧାରା ଦେଖାଦେଲେ ମିଥ୍‌ ତାହାର ସମାଧାନ ଦେଇଥାଏ | ଭାଷାକୁ ତାର ନ୍ୟୁନତମ ଭଗ୍ନାଂଶ 
(Constituent Unit) ଫୋନିମ, ମରଫିମ୍‌ ଇତ୍ୟାଦି ମାଧ୍ୟମରେ ଅଧ୍ୟୟନ କଲାପରି, ଲେଭିଷ୍ଟସ୍‌ 
ମିଥ୍କୁ ତାର ନ୍ୟୁନତମ ଭଗ୍ନାଂଶ ମିଥୁମ୍‌ ମାଧ୍ୟମରେ ଅଧ୍ୟୟନ କରନ୍ତି । ମିଥ୍‌ର ସବୁଠୁ ଗୁରୁତ୍ପୂର୍ଣ୍ 
ବାକ୍ୟକୁ ସେ ମିଥୁମ୍‌ ନାମକରଣ କରିଥଲେ ।! ଏହାର ଅନୁଶୀଳନରେ ପ୍ରକୃତି ଓ ସଂସ୍କୃତିର 
ବିରୋଧାଭାସକୁ ଗୁରୁତ୍‌ ପ୍ରଦାନ କରି ଲେଭିଷ୍ଟସ୍‌ ନିଷ୍ଠର୍ଷରେ ଉପନୀତ ହେଉଥିଲେ । 


ପ୍ରସଙ୍ଗଭିତର୍ତିକ ପଦ୍ଧତି : ଆମେରିକୀୟ ଲୋକତର୍୍‌ବିଦ୍‌ ଜନ୍ବେନ ଆ/ମସ୍‌ ଓ 6ଜଲମରମସ ଙ୍କ 
ପରି କେତେକ ଭାଷା ଓ ଲୋକତର୍୍‌ବିଦ୍‌ 6ଲୋଳଛପାଦାନ (Text) ଅ608/ g4qw (Context) 
ଉପରେ ଅଧକ ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି | ଲୋକ ଉପାଦାନକୁ ପରିବେଶ ଓ ପରିସ୍ଥିତିରୁ ବିଛିନ୍ନ କରି 
ବିଶ୍ଲେଷଣ କଲେ ତାର ସ୍ଵରୂପ ଧରା ପଡ଼ିବ ନାହିଁ । ଏଥୁପାଇଁ ତାର ପରିବେଶ, ପରିସ୍ଥିତି, 

ପରିବେଷକ, ଅଂଶଗ୍ରହଣକାରୀ, ଶ୍ରୋତା ଇତ୍ଯାଦିଙ୍କ ମଧ୍ୟ ଅନୁଶୀଳନ ଆବଶ୍ୟକ । ଡନ୍‌ବେନ୍‌ 
ଆମସ୍‌ଙ୍କ ମତରେ ଲୋକ ଉପାଦାନ ହେଉଛି ସଂସ୍କୃତିର ଅବିଚେଦ୍ୟ ଅଙ୍ଗ । କଥାନି, ଲୋକଗୀତ 
ବା କଳା ତାର ମୂଳ ପରିବେଶ, ସମୟ ଓ ସମାଜରୁ ବିଛିନ୍ନ ହେଲେ ତା” ଭିତରେ ଗୁଣଗତ 
ପରିବର୍ଭନ ଦେଖାଦେବ । ସାମାଜିକ ପଟ୍ଟଭୂମି, ସାଂସ୍କୃତିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, ପ୍ରକାଶଭଙ୍ଗୀ ଓ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 
ଅଭିରୁଚି ଲୋକ ଉପାଦାନର ଆକୃତି, କଥାବସ୍ତୁ ଓ ଗଠନ ପରିପାଟୀରେ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିଥାଏ | 
ଶ୍ରୋତା ବା ଅଂଶଗ୍ରହଣକାରୀ ( ଶିଶୁ, ବୟସ୍କ, ନାରୀ, ପୁରୁଷ ନିର୍ବଶେଷରେ), ସେମାନଙ୍କର ସମାଜ 
(ସଥିତିଶୀଳ ହେଉ ବା ଆକସ୍ମିକ ସମାବେଶ ହେଉ) ଲୋକଉପାଦାନ ଓ ତାର ପରିବେଷଣ ପ୍ରକ୍ରିୟା 
ଉପରେ ପ୍ରଭାବ ପକାଏ । ପରିବେଷଣ ସମୟରେ ପରିସ୍ପିତି ସଂଗୃହୀତ ଉପାଦାନର ଗୁରୁତୃପୂର୍ଣ 
ପ୍ରସଙ୍ଗଭାବରେ ଗୁହୀତ ହେବା ଉଚିତ । ପରିବେଷଣକାରୀର ପ୍ରତିଭା, ତାର ତଜ଼ାଳୀନ ମାନସିକ 
ଅବସ୍ଥା ଓ ଶ୍ରୋତାଙ୍କ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ତାର ଗଛ ବା ଗୀତ ଉପରେ ପ୍ରଭାବ ପକାଏ ।! ଲୋକ ଉପାଦାନକୁ 
ଏହି ସବୁ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ବିଚାର କରାୟିବା ଆବଶ୍ଯକ । ଡେଲ୍‌ ହାଇମସ ଭାଷା ଅଧ୍ୟୟନରେ 
ଭାବିବିନିମୟ ପ୍ରକ୍ରିୟା (ଠଠ୩Muମniation) ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଅନ୍ତି । ଭାବ ବିନିମୟ ପ୍ରକ୍ରିୟାର 
ଉପାଦାନଗୁଡ଼ିକ ହେଲେ ଅଂଶଗ୍ରହଣକାରୀ ପରିବାହକ ଓ ଗ୍ରାହକ ବା ବକ୍ତା ଓ ଶ୍ରୋତା, ବିଭିନ୍ନ 
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ମାଧ୍ୟମ (ଯଥା: କହିବା, ଲେଖୁବା, ବଢେଇବା, ଫୃଙ୍କବା, ଗୀତ ଗାଇବା, ଅବୟବ ସଂଚାଳନ 
କରିବା), ଭାଷା ଓ ସଙ୍ଗୀତ ଆଦିର ନିୟମ ଓ ପ୍ରସଙ୍ଗ ( ଯାହାକୁ ଭିଭିକରି ଭାବର ପ୍ରକାଶ ଘଟେ), 
ବାର୍ରାର ସ୍ଵରୂପ ( ବାକ୍ୟଟିଏ, ଗୀତଟିଏ, ନୀତି ଉପଦେଶଟିଏ ବା ବିଜ୍ଞାପନଟିଏ), ଭାବପ୍ରକାଶର 
ଉପଲକ୍ଷ୍ୟ | କଥାନି ଓ ଗୀତ ଇତ୍ୟାଦିରେ ଭାବପ୍ରକାଶର ଗୁରୁତ୍ଵ ରହିଛି ।ଏଣୁ ଲୋକ ଉପାଦାନର 
ଅଧ୍ୟୟନବେଳେ ଭାବ ବିନିମୟରେ ଉପରୋକ୍ତ ଉପାଦାନଗୁଡ଼ିକର ଭୂମିକା ଅବଶ୍ୟ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି 
ତାଙ୍କର ମତ |” ° 

ପ୍ରସଙ୍ଗ ଭିରିକ ମତବାଦ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସମାଜରେ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଏକ ସମୟରେ ସେହି ସମୟର 
ସାମାଜିକ ବିଶ୍ଵାସ ଅନୁସାରେ ଲୋକ ସଂସ୍କୃତିର ପରିଚୟ ପ୍ରଦାନ କରିବାରେ ସହାୟକ ହୋଇପାରେ, 
ମାତ୍ର ବହୁକାଳରୁ ସମୟକ୍ରମେ ଗଡ଼ିଆସୁଥିବା ସଂସ୍କୃତିର ଧାରାକୁ ଚିହ୍ନିବା ପାଇଁ ଏହାର ମିଥ୍‌, 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଓ ବ୍ରତ କଥାସବୂର ଆଲୋଚନା ତଥା ସଠିକ ଅର୍ଥ ନିରୂପଣ ଆବଶ୍ୟକ | ଜନ ଇତିହାସ 
ଓ ଜନସଂସ୍କୃତିର ଏତିହାସିକ ପ୍ରବାହଧାରା ଅଧ୍ୟୟନରେ ଏସବୁର ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଏବଂ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ 
ଭୂମିକା ରହିଛି । ଏହି ଲୋକ ଉପାଦାନ ସୃଷ୍ଟିର ସମୟ ଓ ଉଦେଶ୍ୟ, ଏହା ପଛରେ ଥବା ସାମାଜିକ, 
ରାଜନୀତିକ, ଆର୍ଥନୀତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ତାର ଭୂମିକା ସଂସ୍କୃତିର ବିକାଶରେ କିପରି ସହାୟକ 
ହୋଇଛି ତଥା ଜନସଂସ୍କୃତିକୁ କେଉଁ ପଥରେ ଗତି କରିବାପାଇଁ ପ୍ରେରିତ କରିଛି ତାହା ଏକାନ୍ତ 
ଭାବରେ ଅନୁଧ୍ୟାନ ଯୋଗ୍ୟ | ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଦେବଙ୍କ ଜକ ଅଜିୟାନ ଓ ମାଣ 
ଗଉନୁଣ7 କିମ୍ବଭଦନ୍ତୀକୁ ( ଯାହା ଆଧ୍ୟଭୌତିକତାର ସମ୍ଭିଶ୍ରଣରେ ମିଥୀୟ ହୋଇଛି) ଆଲୋଚନା 
କରାଯାଉ | ଏହି ମିଥ୍‌ ବା କିମ୍ବଦନ୍ତୀରେ ଓଡ଼ିଶାର ଗଜପତି ରାଜା ପୁରୁଷୋରମ ଦେବଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
କାଞ୍ଚ ରାଜଜେମା ପଦ୍ଧାବତୀଙ୍କ ବଳପୂର୍ବକ ଅପହରଣକୁ ଗୌରାବନ୍ତିତ କରିବା ପାଇଁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ 
ବ୍ୟବହାର କରାଯାଇଛି | କାଞ୍ଚି ରାଜକନ୍ୟା ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଦେବଙ୍କ ପ୍ରେମିକା ନଥିଲେ ଏବଂ ହୁଏତ 
ଏପରି ଏକ ଅପକର୍ମ ପାଇଁ ( ଯାହା ଚଶ୍ଡଶୋକଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କଳିଙ୍ଗ ରାଜବଧୁ କାରୁବାକୀଙ୍କ ଅପହରଣ 
ତଆ ଆଲ୍ଲାଉଦିନ ଖୁଲିଜଚିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ରାଜପୁତନାର ରାଜବଧୂ ପଦ୍ଧିନୀଙ୍କ ଅପହରଣର ଅପଚେଷ୍ଟା ସହ 
ତୁଳନୀୟ) ହୁଏତ ତତ୍କାଳୀନ ଓଡ଼ିଶାର ଜନସମର୍ଥନ ନଥିଲା | ଅପରପକ୍ଷରେ ପୂର୍ବରୁ ଯୁଦ୍ଧରେ 
ପରାଜୟ ବରଣ କରିସାରିଥିବା ହେତୁ ସେନାବାହିନୀର ମନୋବଳ ଭାଙ୍ଗ ସାରିଥିଲା ଏବଂ ସେ 
ପୂର୍ବର ପରାଜୟକୁ ଅନୈତିକତାର ଫଳ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିନେଇଥିଲା | ଏପରି ଏକ ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ଆପଣାର ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ ମନୋବୃରଭି ତଥା ଅଂହ ଓ କାମନାର ପରିପୂର୍ରି ପାଇଁ ଧର୍ମ ବା ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ 
ବ୍ୟବହାର କରିବା ବ୍ୟତୀତ ଓଡ଼ିଶାର ଗଜପତି ପାଖରେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଉପାୟ ନଥୁଲା | ଧର୍ମର 
ସଫଳ ରାଜନୀତିକରଣ ଦିଗରେ ଏହା ଏକ ଚମତ୍କାର ଉଦାହରଣ ! କିନ୍ତୁ ପ୍ରସଙ୍ଗଭିରିରେ 
ଆଲୋଚନା କରିବାକୁ ଗଲେ ଏହି କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ବା ମିଥ୍‌ରେ ବିଶ୍ବାସ କରୁଥିବା ପ୍ରତିଟି ଓଡ଼ିଆ ( ଶିକ୍ଷିତ, 
ଅଶିକ୍ଷିତ ନିର୍ବିଶେଷରେ) ଏହାକୁ ଓଡ଼ିଶା ରଭତିହାସର ଏକ ଗୌରବାନ୍ତିତ ଅଧ୍ୟାୟ ବୋଲି ଗର୍ବର 
ସହିତ କହିଥାଏ । ଏହାକୁ ଓଡ଼ିଆ ଅସ୍ମିତାର ଏକ ପରିଚୟ ଭାବରେ ଚିହ୍ନିତ କରି ଓଡ଼ିଆ 
ଗୌରବାନ୍ତିତ ହୋଇଥାଏ ! ଆଧଭୌତିକ ପରିତଳରେ ସମାଜର ଏତିହାସିକ-ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶକୁ 
ଦେଖଲେ ଏବଂ ଜନ ଇତିହାସର ବାସ୍ତବଧାରାକୁ ଉପେକ୍ଷା କରି ସମାଜ ଓ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଅଯଥା 
ଗୌରବାନ୍ଧିତ କଲେ ଏଥିରୁ କେବଳ ଏକ ଭୁଲ ଅର୍ଥ ଆସି ନଥାଏ, ଅଧକନୁ ଏହା ସଂସ୍କୃତିକୁ 


ପଶ୍ଠିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ଘି ୯୧ 
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ପ୍ରତିଗାମୀ କରିଥାଏ । ତେଣୁ ମିଥ, କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଓ ବ୍ରତକଥାସବୂକୁ ଆଧ୍ୂୁର୍ଭୌତିକ ପରିତଳରେ ବିଚାର 
ନ କରି ସାମାଜିକ ଇତିହାସ ସହ ତତକାଳୀନ ରାଜନୀତିକ, ଆର୍ଥନୀତିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନଧୀରର 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀ ସହ ଆଲୋଚନା କରାଯିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି | 
ମିଥ୍‌ 

ମିଥ୍‌ ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଅଙ୍ଗ | ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରବାହ ପଥରେ ଏହା ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ସେତୁ । 
ଏହା ମିଥ୍ୟା ବା ଅବାନ୍ତର କଥାଗୁଡ଼ିକର ଅତିକଛ୍ଧନା ନୁହେଁ, ଅଧକନ୍ଧୁ ସାମୁହିକ ଜୀବନଯାତ୍ରାର 
ପ୍ରତୀକାତ୍ଵକ ବିଭବ ସହ ଏହା କେଉଁ ଆଦିମ କାଳରୁ ମଣିଷର ଏତିହାସିକ ବିକାଶକ୍ରମରେ ଏକ 
ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଆଧାର ତଥା ଆୟୁଧ ରୂପରେ ସଂସ୍କୃତି ଓ ସମାଜର ସହଯାତ୍ରା କରିଛି । ମିଥ୍‌ ସାମାଜିକ 
ଇତିହାସର ପରିବାହକ ବି, ପରିଚାୟକ ବି | ମିଥ୍‌ ଅଧ୍ୟୟନରୁ କୌଣସି ସମାଜର, ଏପରିକି ସାରା 
ଦୁନିଆଁର ସାମାଜିକ ଇତିହାସର ସ୍ଵରୂପ ଅନ୍ଵେଷଣ କରାଯାଇପାରେ । ଏହି ବିକାଶକ୍ରମକୁ ସବୁ 
ସମୟରେ ମିଥ୍‌ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି, ଦିଗ ବତେଇଛି | ମିଥ୍‌ର ସଦ୍ବ୍ୟବହାର ମାନବିକ ଚେତନା ଓ 
ସ୍ଥିତିର ବିକାଶରେ ସହାୟକ ହୋଇଥିବାବେଳେ ଏହାର ଦୁର୍ବ୍ୟବହାର ସମାଜ ଓ ସଂସ୍କୃତିକୁ ପ୍ରତିଗାମୀ 
କରିଛି ଶାସକବର୍ଗର ସ୍ଵାର୍ଥାନୁକୂଳରେ । ପ୍ରାଚୀନ ମିଥୀୟ ବିଶ୍ଵାସର ଭିତ୍ତିରେ ପ୍ରାୟ ପ୍ରତିଟି ଯୁଗରେ 
ନୂତନ ମିଥ୍‌ର ସର୍ଜନା ହୋଇଛି । ମିଥ୍‌ କେତେବେଳେ ସାମୁହିକ ଆବଶ୍ୟକତାରେ ସମୂହ ଚେତନା 
ରା ସରିତ ହୋଇଛି ତ ପୁଣି କେତେବେଳେ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ, ସାମନ୍ତବାଦୀ ଓ ଉପନିବେଶବାଦୀ 
ତଥା ରାଜତାନ୍ିକ ରାଜନୀତିରେ ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସଗୁଡ଼ିକୁ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ କରିବା ମାଧ୍ୟମରେ ଲୋକଙ୍କୁ ଆତଙ୍କିତ 
କରି ରାଜସଭ୍ତା ଓ ତାର ପ୍ରଧାନ ସହଯୋଗୀ ଧର୍ମସଂସ୍ଥାଗୁଡ଼ିକୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ କରିଆସିଛି | 

ମିଥ୍‌ ଅଧ୍ୟୟନରେ ବହୁ ସଙ୍କୋଚନ ପ୍ରସାରଣ ହୋଇଛି । କେଉଁଠି ଲୋକବିଶ୍ଵାସକୁ ଆଧାରକରି 
ଏହାକୁ ମାନିନେବା ଉଚିତ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି ତ ପୁଣି କେଉଁଠି ଏହାର ସଂରଚନାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦିଆଯାଇଛି । ଏହାକୁ ଏକ ପକ୍ଷରେ ପୁରାଣ କଥା, ବ୍ରହ୍ମ ମୀମାଂସା ବା ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ଧର୍ମବିଶ୍ବାସ 
ବୋଲି ଚିତ୍ରିତ କରାଯାଇଛି ତ ଅପରପକ୍ଷରେ ମିଥ୍ୟା ବିଜ୍ଞାନ, ମିଥ୍ୟା ଇତିହାସ ରୂପରେ ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରାଯାଇଛି | ମିଥ୍କୁ ଅଯୌକ୍ତିକ ଓ ତର୍କ ବୃଦ୍ଧିର ଶତୃ ବୋଲି ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି । ଫଳତଃ ଏହା 
ଭିତରେ ଥିବା ଏତିହାସିକ ସତ୍ୟର ଉପେକ୍ଷା କରାଯାଇଛି | 

ମିଥ୍‌ ଗୋଟିଏ ଜାତି ବା ଜନଜାତିର ଏତିହାସିକ ବିକାଶକ୍ରମର ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଅଂଶୀଦାର 
ସହଯତ୍ରୀ । ଏହା ଅତୀତର ଜୀବନଯାତ୍ରା, ଜନ ଅବବୋଧ, ଆଶା, ଆକାଂକ୍ଷା ଇତ୍ୟାଦିକୁ ପ୍ରତୀକାତ୍ୃକ 
ରୂପରେ ବହନ କରିଥାଏ । ମିଥ୍‌ ରଚନା ପ୍ରକ୍ରିୟରେ ଗଭୀର ସାମାଜିକ ବିଶ୍ବାସ ଜଡ଼ିତ ରହିଥାଏ | 
ତେଣୁ ଏହା ଏକ ଅବାନ୍ତର ଭାଷିକ ସଂରଚନା ନୁହେଁ, ଅଧକନୁୁ ଏକ ସାମାଜିକ ଅନ୍ତର୍ବସ୍ତୁ । 

ନବଜାଗରଣପରେ ବୁଵ୍ିବାଦୀ, ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଓ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଆନ୍ଦୋଳନମାନଙ୍କ ସହ ମିଥ୍‌ର 
ଅର୍ଥ ବ୍ୟାପକ ହୋଇଛି | ଏହି ସମୟରେ ମିଥ୍‌କୁ ଇତିହାସ, ଦର୍ଶନ, ଭାଷାଶାସ୍ତ ସମାଜଶାସ୍ତ ତଥା 
କ୍ରିୟାତ୍ଵକ ସଂରଚନାବାଦର କଷଟି ପଥରରେ ଭୌତିକବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ପରୀକ୍ଷା କରାଯିବା 
ଫଳରେ ମିଥ୍‌ର ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟାପକତା ଆସିଛି । ଏତିହାସିକ ଭୌତିକବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ସମାଜର 


୯୨ ୨ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ସହ ଅର୍ଥନୀତି ଓ ରାଜନୀତିକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ମିଥ୍‌ ତଥା ସମଗ୍ର 
ସଂସ୍କୃତିର ବ୍ୟାପକ ଅର୍ଥାୟନ କରିବା ସହ ସାଂସ୍କୃତିକ ନବସର୍ଚନାର ରାସ୍ତା ଉନ୍ମକ୍ତ କହିଛି । 


ମିଥ୍‌ ଅଧୟୟନର ଇତିହାସ : ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ମିଥ୍କୁ ଅ୍ଥାୟିତ କରିବାର ପ୍ରୟାସ କରାଯାଇଛି | 
ମିଥ୍‌ ଶବ ଗ୍ରୀକ ଯ଼ଥେ/ସ ତଥା ଲାଟିନ୍‌ /2/ସୁ ଶବ୍ଦରୁ ଆସିଛି । ମୁଥୋସ୍‌ ଓ ମିଥାସ ର ଅର୍ଥ ହେଲା 
ଶବଦ, କଥା ବା କାହାଣୀ | ଲଗୋସ୍୍‌ର ସିଧା ସଂଗତିଯୁକ୍ତ ବକ୍ତବ୍ୟର ବିପରୀତ ଭାବରେ ଏହା 
ଗୃହୀତ | ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ପଞ୍ଚମ ଶତକରେ ଇକ୍ଟେନୋଫେନ୍‌ସ ହୋମର ଓ ହେସିୟରଙ୍କ କାବ୍ୟର 
ମିଥୀୟ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ସଟ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ମିଥ୍‌ ଚେତନାକୁ ଇତିହାସ ନିରପେକ୍ଷ ଓ 
ବୌବିକତାବିହୀନ ବୋଲି ସିଦ୍ଧ କଲେ | ଅପରପକ୍ଷରେ ଖ୍ରୀ.ପୂ. ୪୦୦ ରେ ଇୟୁହୋମରସ୍‌ ଗ୍ରୀକ 
ମିଅର ନୂତନ ଆଲୋଚନା ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରମାଣିତ କରିଥିଲେ ଯେ ପ୍ରାଚୈତିହାସିକ ଓ ମିଥୀୟ କାଳରେ 
ଆପଣାର ମହତ କାର୍ଯ୍ୟ ଓ ଉପଲବ୍ଧ ବଳରେ ଆତ୍ମିକ ଉଚ୍ଚତା ହାସଲ କରିଥିବା ମଣିଷମାନେ ହିଁ 
ଦେବତା | ପ୍ଲଟୋ କବିତାର ସାମାଜିକ ଭୂମିକାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବହାରରେ 
ମିଥ୍‌ର ଭୂମିକାକୁ ପୁନଃସ୍ଥାପିତ କରିଥିଲେ | ମେକ୍ଟମୁଲାର ମିଥ୍‌କୁ ଭାଷାର ରଗ୍‌ଣତା ବା ତାର 
ଆତ୍ସଛଳ ରୂପରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଥିଲାବେଳେ ଫ୍ରେଜର ଏହାକୁ ମିଥ୍ୟାବିଜ୍ଞାନ ରୂପରେ ଅଭିହିତ 
କରିଥିଲେ | 

ମିଥ୍‌ର ଆଧୁନିକ ବିବେଚନା ଆରମ୍ଭହୁଏ ଗ୍ୟାନ୍ବୋତିସ୍ତା ବିକୋଙ୍କ ସାଏଂଜାନୁଏରା The 
New Science(1725)ରେ | କିଚୁ ବିଂଶ ଶତକରେ ହିଁ ଏ ପୁସ୍ତକ ଲୋକଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ 
କରିଥଲା ! ଏ ପୁସ୍ତକରେ ବିକୋ ମିଥ୍‌କୁ ଏତିହାସିକ ରୂପରେ ଦେଖୁବାକୁ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଆରମ୍ଭ କରିଥୁଲେ 
ଏବଂ ତାଙ୍କ ପ୍ରଦତ୍ତ ଆଧାରଶୀଳା ଉପରେ ହିଁ ରୋମାଣ୍ଡିସିଜମ୍‌ର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିଜ୍ଞାନ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥଲା । 
ସେ ମିଥ୍‌କୁ ବର୍ଗୀୟ ପ୍ରତୀକ ରୂପରେ ସ୍ଥାପିତ କରି ମାନବୀୟ ବିଚାର ଓ ସାମାଜିକ ସଂସ୍ଥାମାନଙ୍କର 
ବୃତ୍ତାକାର ବିକାଶର ଇତିହାସ ଉନ୍‌ମୋଚନ କଲେ ! ତାଙ୍କ ମତରେ ମିଥ୍‌ ଅଯଥାର୍ଥ ବିବରଣୀ 
ନୁହେଁ କି ଏହାର ସ୍ଵରୂପ ରୂପକାତ୍ସକ ନୁହେଁ ! ବସ୍ତୁତଃ ଏହା କୌଣସି ବିଶେଷ ଯୁଗର ସାମାଜିକ 
ମାନସିକତାକୁ ପ୍ରତିଫଳିତ କରିଥାଏ ! “ ଯଥାର୍ଥର ବିପରୀତ ହିଁ ମିଥ୍‌” ଏହି ଅବଧାରଣାର ପ୍ରତିସ୍ପର୍ବାରେ 
ମିଥ୍‌ର ଏତିହାସିକ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ସେ ମିଥ୍‌ ଅଧ୍ୟୟନ ଜଗତରେ ଏକ ବୈପ୍ଲବିକ 
ପରିବର୍ଭନ ଆଣିଥିଲେ | ଇତିହାସ ଦର୍ଶନକୁ ସଷ୍ଟ କରିବା ସହ ସେ ପ୍ରତ୍ୟକ ଯୁଗପାଇଁ ଭିନ୍ନ ଏକ 
ସ୍ଵରୂପର ନିର୍ବାରଣ କରିଥିଲେ | ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶକ୍ରମକୁ ବିକୋ ଏହସ଼ରାଯ ୟୁଣ ', ‘ନାୟଜାଥ 
ୟୂଟ' ଓ “ମାନବାଯ 6 ' ଭାବରେ ତିନୋଟି ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ବିଭକ୍ତ କରନ୍ତି | ଏଡ଼ିର/ଥ ଯୁଫ6ରେ 
ମଣିଷ ପରିବାରମାନଙ୍କରେ ସମ୍ମିଳିତ ତଥା ଆଦର୍ଶ ଭାବନାସହ ରହୁଥିଲା | ଧାର୍ମିକ ପରିବେଶ, 
ବିବାହ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ସାମାଜିକ ସଂସ୍ଥାମାନଙ୍କର ବିକାଶ ସହ ନନା )ୁଫର ଆରମ୍ଭ ହେଲା | 
ରାଜ୍ୟର ଆବିର୍ଭାବ ଓ ରାଜ୍ୟ ଗଠନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ସହ ମ/ନବ/ ୁଣର ଆରମ୍ଭ ହେଲା |?" ମାନବୀୟ 
ଯୁଗରେ ବୌଦ୍ଧିକତାର ମହତ ବଢ଼ିଲା, ଅନ୍ଯଥା ଏହାର ପୂର୍ବବର୍ରୀ ସମୟରେ ମିଥ୍‌ ଓ କାବ୍ୟ 
ଅପରିପକ୍‌ ଥଲେ ।! ମିଥ୍ରୁ ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ସାମଜର ଧର୍ମ, କାନୁନ, ନୈତିକତା ଓ ଜନଜୀବନ ବିଷୟରେ 
ଜଣାପଡ଼େ । ବିକୋ ଏତିହାସିକ ସ୍ତରରେ ଏହାର ରେଖାଙ୍କନ କରିଥିଲେ | ବିକୋଙ୍କ ମତ ଅତିଶୟ 
ବୂବ୍ଧିବାଦୀ ନଥିବାରୁ ଏଥିରୁ ରୋମାଣ୍ଡିକମାନେ ରାସ୍ତା ବାରିଥିଲେ । ° 
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ବିକୋଙ୍କ ପରେ ମିଥ୍‌ର ଆଧୁନିକ ଅଧ୍ଯୟନର ରାସ୍ତା ଖୋଲିଥିଲା ଏବଂ ସମାଜଶାସ୍ତ, ଭାଷା 
ବିଜ୍ଞାନ , ମନୋବିଜ୍ଞାନ ତଥା କ୍ରିୟାତ୍ଵକ ସଂରଚନାବାଦ ଇତ୍ୟାଦି ବିବିଧ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରୁ 
ଏହାର ଅଧ୍ୟୟନ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥିଲା । ଓ” ନୀଲ ମଣିଷର ଅବଚେତନକୁ ସବୁ ଦେବତା ଓ 
ନାୟକଙ୍କ ମାତା କହିଥିଲେ । ତାଙ୍କ ରୋମାଣ୍ଟିକ୍‌ ଦୃଷିଭଙ୍ଗୀ ଭାବବାଦୀ ସ୍ତରରେ ହେଲେ ମଧ୍ଯ 
ଜ୍ରିୟାନୁଷ୍ଠାନବାଦୀ ସାମନ୍ତୀ ସଂସ୍କାରର ପ୍ରତିସ୍ପର୍ବାରେ ମଣିଷର ମହତ୍‌ ସ୍ଥାପନ କରିଥଲା | ୱଲିୟମ 
ମାର୍ଶଲ ଅର୍ବନଙ୍କ ଅନୁସାରେ ମିଥୀୟ ଚରିତ୍ର ବୈୟକ୍ତିକ ଓ ଅର୍ବ ବୈୟକ୍ତିକ ରୂପରେ ଅତିମାନବୀୟ 
କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପାଦନ କରନ୍ତି, କିବୁ ସେମାନେ ପ୍ରାକୃତିକ ଆଧ୍ୁଭୌତିକ ଶକ୍ତି ନ ହୋଇ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଅର୍ଥରେ ଯଥାର୍ଥର ଶକ୍ତି ଅଟନି । ଯଥାର୍ଥର ସଂପ୍ରେଷଣ ପାଇଁ ମିଥ୍‌କୁ ଏକ ଫର୍ମ ରୂପରେ ଦେଖୁବା 
ସହ ଅର୍ବନ କହନ୍ତି ଯେ ମିଥ୍‌ର ଚମକ୍ରାରୀ ଅତିମାନବୀୟ କାର୍ଯ୍ୟ ତାର ମୁଖ୍ୟ ଅନ୍ତର୍ବସ୍ତୁର ବିରୋଧୀ 
ଅଟେ ।"° 

କାଣ୍ଟବାଦୀ ଆଲୋଚକ ଆର୍ଶ୍େଷ୍ଟ କେସିରେର ମିଥ୍‌କୁ ବୈୟକ୍ତିକ ଅନୁଭବ ରୂପରେ ନ 
ମାନି ସାମାଜିକ ଅନୁଭୂତିର ଉପାଦାନ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି | ତାଙ୍କ ମତରେ ମିଥୀୟ କଳ୍ପନାଶୀଳତା 
କେତେକ ସ୍ଥାୟୀ ସ୍ଵରୂପରେ ନିଜର ଭୌତିକ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବଜାୟ ରଖେ ଏବଂ ବସ୍ତୁଗତ ସାଂସାରିକ 
ଜୀବନର ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଗତିବିଧ୍ଵଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରକଟ କରିଥାଏ । ଏହା ଜୀବନର ଗତିଶୀଳତା ସହିତ ସଂଶ୍ଳୀଷ୍ଟ 
ରହିଥାଏ | କେସିରେର ନିଜ ଆଲୋଚନାରେ ମିଥ୍‌କୁ ଦୈବୀସର୍ତାରୁ ( ଆଧ୍ବଭୌତିକତାରୁ) ମୁକ୍ତ 
କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଏହାକୁ ଅନୁଭବବାଦୀ ମନୋବିଜ୍ଞାନର ଘେରରୁ ମଧ୍ଯ ମୁକ୍ତ କରନ୍ତି | 

ମନୋସାମାଜିକ ବିଶ୍ଲେଷକ ମାଲିନୋସ୍‌କି ମିଥ୍‌କୁ ସାମାଜିକ ସଂସ୍ଥାମାନଙ୍କର ଚାର୍ଟର ତଥା 
ମାନବ ଜାତିର ଦିବାସ୍ବପ୍ନ ବା ଫେଣ୍ଟାସି ଭାବରେ ଅଭିହିତ କରନ୍ତି | କେସିରେରଙ୍କ ପରି ସେ ମଧ୍ଯ 
ଏହାକୁ ଆତ୍ସଚେତନାର ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଅଭିବ୍ଯ୍ତି ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ବର୍ଗସାଁ ଏହାକୁ ନିମ୍ନ 
ବୌଦ୍ଧିକ ଯଥାର୍ଥ ଭାବରେ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ କରିଥିବା ବେଳେ ଏରିକ ନିରଡେଲ ଏହାକୁ ନିମ୍ନ ବୌଦ୍ଧିକ 
ଯଥାର୍ଥ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ସହ ଏହା ବି ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ଯେ କୌଣସି ନା କୌଣସି ସ୍ତରରେ 
ଏହାର ବୌଦ୍ଧିକତା ସହିତ ସହଅସ୍ତିତ୍ଵ ରହିଛି । ମିଥ୍‌କୁ ସେ ମିଥ୍ୟା ଓ ସତ୍ୟର ତାର୍କିକ ସୀମା 
ବାହାରେ ଗଭୀର ଆସ୍ଥା ସହ ଯୋଡ଼ନ୍ତି ।" 

ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ ସ୍ତୁଲର ଆଲୋଚନା ସହ ମିଥ୍‌ର ଅର୍ଥାୟନ ଅଧକ ବସୁନିଷ୍ଠ ଏବଂ 
ବ୍ୟାପକ ହୋଇଉଠିଲା । ଏହା ସମାଜର ଏତିହାସିକ ବିକାଶରେ ମିଥ୍‌ର ଭୂମିକା ବିଷୟରେ ଅଧ୍ବକ 
ବ୍ୟାପକ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ତଥ୍ଯ ଯୋଗାଇ ସମାଜ ବିକାଶର ଏତିହାସିକ ବାସ୍ତବତାକୁ ଭୌତିକ 
ବିକାଶର ଧାରାରେ ପ୍ରମାଣିତ କରିବାର ରାସ୍ତାକୁ ପ୍ରାଞ୍ଜଳ କରିଦେଲା | ସିଗ୍‌୍ମଂଡ଼ ଫ୍ରୟେଡ଼୍‌ (୮reud) 
ମିଥ୍‌ର ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଶ୍ଲେଷଣର ସୂତ୍ରାରମ୍ଭ କରିଥିଲେ | ତାଙ୍କ ମତରେ ମିଥ୍‌ ହେଉଛି ସମଗ୍ର 
ଜାତି ବା ସଂସ୍କୃତିର ଆଦିକାଳର ମାନସିକ ଅବଦମନର ପ୍ରତିରୂପ । କିନ୍ୁ କାର୍ଲୟୁଂଗ୍‌ (Jug) 
ଏହାକୁ ସାମୁହିକ ଅଚେତନ ସହ ଯୋଡ଼ନ୍ତି ¦! ୟୁଂଗ୍‌ ଅଚେତନକୁ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଅଚେତନ ଓ ସାମୁହିକ 
ଅଚେତନ ରୂପେ ଦୂଇଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରନ୍ତି | ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଅଚେତନର ସଂପର୍କ ବ୍ୟ୍ତିକୁ ଆବଦ୍ଧ 
କରି ରଖୁଥିବା ଭାବାନାତ୍ସକ ଜଟିଳତା ସହ ଥାଏ | ତାଠାରୁ ମଣିଷ ମନର ଆହୁରି ଗଭୀରତାରେ 
ଯେଉଁଠାରେ ସମାଜର ସାଂସ୍କୃତିକ ଅଚେତନ ବିଦ୍ୟମାନ ଥାଏ ତାହା ହେଉଛି ସାମୁହିକ ଅଚେତନ | 
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ୟୁଂଗ୍‌ଙ୍କ ଅନୁସାରେ ସାମୂହିକ ଅଚେତନ ଗୋଟିଏ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସହ ଯୋଡ଼ିବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ସାମାଜିକ ଆଅକାଂକ୍ଷାମାନ ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ ! ସାମୁହିକ ଅଚେତନ ସୃଜନଶୀଳ ଅଟେ ଏବଂ 
ଏହା ମାନବୀୟ ଚେତନାର ନୂତନ ଧାରା ସୂଷ୍ଟି କରିଥାଏ । କାର୍ଲ ୟୁଂଗଙ୍କ ମତରେ ସାମୂହିକ 
ଅଚେତନର ସମଗ୍ର ଅନ୍ତର୍ବସ୍ତୁ ହେଉଛି ଆଦ୍ଯରୂପ ବା ଆର୍କିଟାଇପ (ଥ୮୯hetype) ଏବଂ ମିଥ୍‌ 
ହେଉଛି ଆର୍କିଟାଇପର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି । ତେଣୁ ଆଦିମ ମଣିଷ ମିଥ୍‌ ଅନ୍ଵେଷଣ କରି ନଥୁଲା, ବରଂ 
ତାହାକୁ ସେ ଅନୁଭବ କରିଥଲା | ୟୁଂଗ ମିଥ୍କୁ ଭୌତିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ରଚିତ ରୂପକ ରୂପରେ ଅଭିହିତ 
କରି ତାର ଅର୍ଥପ୍ରଭତା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ କରିଥିଲେ | ତାଙ୍କ ମତରେ ସାମୁହିକ ଅଚେତନରେ 
ଥିବା ସୂଜନଶୀଳ ମିଥ୍‌ଗୁଡ଼ିକ ଜୀବନର ନୂତନ ସମସ୍ୟା ସହ ଜଡ଼ିତ ହୋଇ ନୂତନ ଅର୍ଥ ପ୍ରଦାନ 
କରିଥାନ୍ତି ।” 

ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ ସ୍କୁଲର ଆଲୋଚନକମାନେ ମିଥ୍‌କୁ ଅଜ୍ଞାତ ମନର ପ୍ରତୀକାତ୍ସକ ଭାଷା 
ସହିତ ଯୋଡ଼ି କହନ୍ତି ଯେ ମଣିଷର ଚିରସ୍ଥାୟୀ ଭାବ, ଆକାଂକ୍ଷା ଓ କାର୍ଯ୍ୟ ପଦ୍ଧତିସବୁ ମିଥ୍‌ରେ 
ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥାନ୍ତି । ଏହାର ଅଧ୍ୟୟନ ହେଉଛି ମଣିଷ ପ୍ରକୃତିର ଅଧ୍ୟୟନ । ପୌରାଣିକ 
କଥାମାନଙ୍କରେ ଥିବା ଆଦ୍ୟ ବିଂବ ସବୁ ହେଉଛନ୍ତି ମଣିଷ ମନର ଆଦ୍ୟ ବିଂବ ଏବଂ ଏମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରୁ କେତେକ ନୈସର୍ଟିକ ହୋଇଥିବାବେଳେ ଆଉ କେତେକ ହେଉଛନ୍ତି ଦମିତ ଇଚ୍ଛାର 
ପ୍ରତିଫଳନ | ଏହି ସ୍ତୁଲର କ୍ଲାଇଡ଼ କୁଖୋନ୍‌ ମନୋବିଶ୍ଳେଷଣର ସିଦ୍ଧାନ୍ତରାଜି ସହ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ସଂରଚନାଗୁଡ଼ିକର ଆଲୋଚନା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ମଣିଷର ଅହଂ ବା ଇଗୋ କିପରି ମିଥ୍‌ଡୁ ଏକ 
ସୁରକ୍ଷାତ୍କକ କବଚ ଦେଇଥାଏ ଦର୍ଶାନ୍ତି ।"” 

କାର୍ଲମାର୍କ୍‌ (a୮×) ମିଥ୍କୁ ଶ୍ରମର ରୂପ ଭାବରେ ବିବେଚନା କରନ୍ତି | ଗ୍ରାକ୍‌ ମିଥ୍‌ 
ପ୍ରମଥ୍ୟୁର (ଜଠmetheus) ଆଲୋଚନା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ମାନବଜାତି ପାଇଁ ଦେବତାଙ୍କ ନିକଟରୁ ଅଗ୍ରି 
ଚୋରିକରି ଅଭିଶପ୍ତ ହୋଇ ଅନବରତ ପୀଡ଼ା ସହନ କରୁଥିବା ପ୍ରମଥ୍ୟୁର ମହାନ ଉଦେଶ୍ୟ ପାଇଁ 
ମହାନ ତ୍ୟାଗର ଭୂମିକାକୁ ସେ ପ୍ରଶଂସା କରନ୍ତି | ଆକାଂକ୍ଷାକୁ ପ୍ରକୃତି ପ୍ରବାହ ଓ ସ୍ବପ୍ନକୁ ପ୍ରକୃତିର 
ଅତିରୋହଣ ରୂପରେ ପ୍ରମାଣ କରି ରୋଜରଗାରୀଦୀ ସ୍ଵପ୍ନ ପ୍ରତୀକ ଓ ମିଥ୍‌ ପ୍ରତୀକ ମଧ୍ୟରେ ଏକ 
ବିଭାଜକ ରେଖା ଅଙ୍କନ କରନ୍ତି | ତାଙ୍କ ମତରେ ସ୍ଵପ୍ନ ପ୍ରତୀକ ଆକାଂକ୍ଷାକୁ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ କରୁଥିବାବେଳେ, 
ମିଥ୍‌ ପ୍ରତୀକ ଏକ ଅନବରତ ମାନବୀ ସୂଜନର ରୂପ ଅଟେ । ଏମିତି ରୂପ ଯାହା କାବ୍ୟାତ୍ସକ, 
ଅଭିଯାତ୍ରୀ ବା ବିଦ୍ରୋହୀ ହୋଇପାରେ ମାତ୍ର କୌଣସି ପରିସ୍ଥିତିରେ ବି ଏହାର ଏକ ପୁରୋଦୃଷ୍ଟି 
ରହିଥାଏ ।"“ 

ସଂରଚନାବାଦୀ କ୍ଲାଡ଼୍‌ ଲେଭିଷ୍ଟ୍ସ୍‌ (1 vas) ମିଥ୍କୁ ପ୍ରକୃତି ଓ ସଂସ୍କୃତିର ଦୃନ୍ଦ୍ରରାବରେ 
ଉପସ୍କାପିତ କରି ଏହାକୁ ବିରୁଦ୍ଧଙ୍କ ଯୁଗ୍ଧ ରୂପେ ଅଭିହିତ କରିଛନ୍ତି | ଶଂଭୂନାଥ ତାଙ୍କ ' ମିଅ୍‌ ତର 
ଆଧୁନିକ କବିତା” ପୁସ୍ତକରେ ମିଥ୍‌ ତତ୍ଵ ଉପରେ ଆଲୋଚନା ପୂର୍ବକ ଏହାକୁ ଜାତି ଇତିହାସରେ 
ଗନ୍ତାଘର ରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । ଇତିହାସର ଗତି ସହ ମିଥ୍‌ର ପରିବର୍ଭନଶୀଳତାକୁ ସ୍ବୀକାର 
କରିବା ସହ ଏହାକୁ ସାମାଜିକ ଅନ୍ତର୍ବସ୍yତୁ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ପୁନଃସ୍ମକନ ଭାବରେ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି | 
ମିଥ୍‌କୁ ସାମାଜିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାର କରି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବର୍ଗର ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ଏହାର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 
ଅର୍ଥାୟନ ହେଉଥିବାର ସ୍ବୀକାର କରନ୍ତି । ଶମ୍ଭୁନାଥଙ୍କ ପୁସ୍ତକ ସମାଜର ଏତିହାସିକ ବିକାଶକ୍ରମରେ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ଘି ୯୫ 
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ମିଥର ଭୂମିକା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ କରୁଥୁଲେ ହେଁ କେବଳ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ମିଥ୍ମାନଙ୍କ ଜରିଆରେ 
ମିଥକୁ ଗୌରବାନ୍ବିତ କରିବା ପ୍ରୟାସ କରିଛି । ସମାଜର ଏତିହାସିକ ବିକାଶକ୍ରମରେ ପ୍ରତିଗାମୀ 
ମିଥ୍ମାନଙ୍କର ଭୂମିକା ଓ ତତ୍ଜନୀତ ଜନ-ଅବବୋଧ ତଥା ବିଶ୍ଵାସର ଉପନିବେଶିକରଣ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ 
ଏ ପୁସ୍ତକ ବାଦ ଦେଇଛି ! 

ମିଥ୍‌ ଗୌରବାନ୍ବିତ ଅଥବା ନିନ୍ଦିତ ହେବାର ବସ୍ତୁ ନୁହେଁ, ଅଧକନ୍ତୁ ଅନୁଶୀଳନର 
ବିଷୟ । ଆଦିମ କାଳରୁ ଏତିହାସିକ ଜୀବନଯାତ୍ରାର ଏକ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ, ଅଙ୍ଗୀକୃତ ସହଯାତ୍ରୀ 
ଭାବରେ ଏହା ପ୍ରତୀକାଡ୍ନକ ରୂପରେ ମଣିଷ ଜାତିର ଇଡିହାସକୁ ହିଁ ପ୍ରତିବିମ୍ବିତ କରିଥାଏ ! ପ୍ରଗତିଶୀଳ 
ମିଥଗୁଡ଼ିକ ମାନବ ଜାତିର ସାମଗ୍ରିକ ଆଶା, ଆକାଂକ୍ଷା ଓ ଅନୁଭବର ପ୍ରତିଫଳନ କରୁଥିବା ବେଳେ 
ପ୍ରତିଗାମୀ ମିଥ୍‌ଗୁଡ଼ିକ ଶାସକ ବର୍ଗର ଅସ୍ତ ରୂପରେ ସାଧାରଣ ଜନତା ଭିତରେ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଓ ଆତଙ୍କ 
ଭରିଦେଇ ସାମାଜିକ ବିଶ୍ଵାସ ତଥା ଗତିଧାରାକୁ ପ୍ରଥଭ୍ରଷ୍ଟ କରିଥାଏ ! ସମାଜର ଏତିହାସିକ, 
ଭୌତିକ ବିଜାଶକ୍ରମରେ ରାଜନୀତି, ଅର୍ଥନୀତି ଇତ୍ୟାଦିର ଭୂମିକା ତଥା ତତ୍ଜନିତ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଗତିଧାରା ହିଁ ପ୍ରତୀକାତ୍ସକ ରୂପରେ ମିଥ୍‌ରେ ସଂଗୋପିତ ରହିଥାଏ । 


ମିଥ୍‌୍ର ଉଦ୍ଭବ ଓ ସ୍ବରୂପ : ମିଥ୍‌ କୌଣସି ଜାତିର ଜନ ଇତିହାସର ପରିବାହକ | କେଉଁ ଆଦିମ 
ପ୍ରାଗ ଏତିହାସିକ କାଳରୁ ଏଯାଏଁ ବଞ୍ଚ ଆସିଥିବା, ଅନୁଭବ କରିଥିବା ତଥା ଆକାଂକ୍ଷା କରିଥିବା 
ମାନବୀୟ ଜୀବନର ଏତିହାସିକ ବିକାଶଧାରାକୁ ପ୍ରତୀକାତ୍ସକ ରୂପରେ ପରିବହନ କରି ମିଥ୍‌ - 
ସଂକଟ କାଳରେ ନବଜୀବନ ବିକାଶର ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛି । ସମୂପଦ୍ଧ ସଂସ୍କୃତିମାନଙ୍କର ଲିଖୂତ 
ସାହିତ୍ୟ ମିଥ୍‌ଗୁଡ଼ିକୁ ଅଙ୍ଗୀକାର କରିଛି ତଥା ସଙ୍କଟ କାଳରେ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟମୁଳର୍କ ଭାବରେ ତାକୁ 
ନୂତନ ଅର୍ଥ ଓ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରିଛି । ପ୍ରାଚୀନ ମିଥୀୟ ଚରିତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ସମୟର ଦାବୀ ଅନୁସାରେ 
ପୁନର୍ବିନ୍ୟସ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି ଏବଂ ସମାଜର ଚେତନାର ନୂତନଧାରା ପ୍ରବାହିତ ହୋଇଛି । ବୈଦିକ, 
ଜୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧ ବିଶ୍ଵାସର ଗୌଣ ଚରିତ୍ର ରାମ ଓ କୃଷ୍ଣ ନୂତନ ମିଥ୍‌ୀୟ ଅର୍ଥନେଇ ପୁନଃସୂଜିତ 
ହୋଇଛନ୍ତି ତଥା ଅଶୋକ ପରିବର୍ଭୀ ହିନ୍ଦୁ ରାଜତାନ୍ତିକ ସମାଜରେ ନୂତନ ଅର୍ଥ ଓ ପ୍ରତୀକ ସହ 
ଆବିର୍ୁତ ହୋଇଛନ୍ତି । ଇତିହାସର ବିକାଶକ୍ରମରେ ଏହି ମିଥ୍‌ମାନଙ୍କର ପୁନଃ ପୁନଃ ଆର୍ଥାୟନ 
ହୋଇଛି । ତେଣୁ ବାଲ୍ଲିକୀ, କବୀର, ତୂଳସୀ, ବଳରାମ ଇତ୍ୟାଦିଙ୍କ ରାମ ଚରିତ୍ର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସମୟ 
ଓ ସମାଜର ଆବଶ୍ୟକତା ଅନୁଯାୟୀ ତଥା ଜନ ସଂସ୍କୃତିର ଛାଞ୍ଚରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଅର୍ଥ ଓ ପ୍ରତୀକର 
ପ୍ରତିନିଧୂତ୍ଵ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମିଥ୍‌ ଏକ ଏତିହାସିକ ପୁନର୍ସ୍ତଜନ ଅଟେ | 

କା୍ଲୟୁଂଗଙ୍କ ଅନୁସାରେ ଆଦିମ ମଣିଷ ମିଥ୍‌ ଅନେ୍‌ଷଣ କରିନଥୁଲା | ସେ ତାହା ଅନୁଭବ 
କରିଥଲା । ଆଦିମ ମଣିଷର ଅନୁଭବଗୁଡ଼ିକ ଏକ ଅଥ୍ଥାନେ୍୍‌ଷଣର ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ କ୍ରମଶଃ ପ୍ରତୀକିତ 
ହୋଇ ଉଠୁଥିଲା ଏବଂ ଏହି ପ୍ରତୀକଗୁଡ଼ିକ ସାମୁହିକ ଅଚେତନର ଅଙ୍ଗ ଭାବରେ ମିଥ୍‌ରେ ପରିଣତ 
ହୋଇଛି । ପ୍ରକୃତିର ବିପୁଳ ରହସ୍ୟ, ଜନ, ମୃତ୍ଯୁ, ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ, ବର୍ଷା, ବିଜୁଳି, ବୃକ୍ଷଲତା, 
ଜୀବଜଗତ ସବୁକିଛିକୁ ମଣିଷ ବିସ୍ୟାଭିଭୂତ ହୋଇ ଦେଖୁଥଲା । ଏଥିରୁ କିଛି ଅର୍ଥ ବାହାର 
କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରୁଥଲା । ପ୍ରକୃତିର ଏହି ଶ୍ର ଗୁଡ଼ିକୁ ( ଅଗ୍ନି ଜକ, ବିଜୁଳି, ପୁଥୁବୀ, 
ବୃକ୍ଷଲତା ତଥା ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଜୀବଜନ୍ତୁ) ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ଭକ୍ତି କରି ମାନବୀୟ ଜୀବନ ପ୍ରବାହ ଅନୁସାରେ 
ଅଥାୟିତ କରିବାର ପ୍ରୟାସ କଲା । ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରୁ ମିଥିର ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି । 


୯୬ ଠ ପଷ୍ତିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ଆଦିମ ମିଥ୍‌ମାନଙ୍କରେ ପ୍ରକୃତି ସବୁଠୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ରୂପରେ ବିଦ୍ୟମାନ | 
ଏଗୁଡ଼ିକରେ ପ୍ରାକୃତିକ ବସ୍ତୁ ସବୁ ଶକ୍ତିର ରୂପ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି । ଯେପରି ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର ତାରା, 
ବାୟୁ, ଜଳ, ପୃଥିବୀ ଇତ୍ୟାଦି । ତେଣୁ ମିଥ୍‌୍ର ପରିକଳନା ବା ବିକାଶ ଭୌତିକ ଅଟେ, ଆଧଭୌଡିକ 
ନୁହେଁ । ପୃଥିବୀର ସକଳ ସମାଜରେ କୃଷି ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଆରମ୍ଭ ସହ ଉର୍ବରତାର ମିଥଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଲାଭ କଲେ । ଉପରୋକ୍ତ ପ୍ରାକୃତିକ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ଆପଣାର ମିଥୀୟ ରୂପରେ ମଣିଷ ଜାତି ପାଇଁ ଏକ 
ଅତୁଟ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ନୂତନ ଅର୍ଥ ନେଇ ଆସିଲେ | ଆଦିମ କାଳରେ ପ୍ରକୃତିକୁ ବୁଝିବାର କୌଣସି 
ପ୍ରାକୃତିକ ଉପାୟ ବା ପଦ୍ଧତି ନଥିଲା | ଏହି ଅଭାବର ପରିପୂରଣ ମିଥ୍ଦ୍ଵାରା ହେଉଥିଲା | ମଣିଷର 
ମିଥୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ସବୁ ପ୍ରକୃତି ସହ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଯୋଡ଼ିବାର ପ୍ରକ୍ରିୟା ତଥା ଆଦ୍ଯ ବିଂବାତ୍ସକ ରୂପ 
ଥିଲା । 

ଆଦିମ ମିଥ୍‌ମାନଙ୍କର ସବୁଠୁ ପ୍ରଧାନ କାର୍ଯ୍ୟଥୁଲା ବିପରୀତଙ୍କ ପୃଥକୀକରଣ ! ସ୍ବର୍ଗରୁ 
ପୂଥବୀର, ଆକାଶରୁ ମାଟିର, ଦେବତାଠାରୁ ମନୁଷ୍ଯର, ଜଳରୁ ସ୍ଥଳଭୂମିର, ଲକ୍ଷ୍ୟନୀନତାରୁ ଲକ୍ଷ୍ୟୂର୍ଣ୍ 
ଯାତ୍ରାର ତଥା ଭାବବାଦୀ ବିଶ୍ଵବାସଠାରୁ ବାସ୍ତବର ପୂଥକୀକରଣ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଆରମ୍ଭ କଲା ମଣିଷ । 
ସମାଜରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ସଂସ୍ଥାର ରଚନା ପ୍ରକ୍ରିୟା ଆରମ୍ଭ ହେଲା ତଥା ସଭ୍ୟତାର ରାସ୍ତାରେ 
ସାମାଜିକ, ରାଜନୀତିକ ଦୃନ୍ଦ୍ଵସବୁ ତୀବ୍ରରୂପ ଧାରଣ କଲା | ଏଇଥୁପାଇଁ ରାମ-ରାବଣ, କୌରବଂ- 
ପାଣ୍ଡବ, ଦୂର୍ଗା-ମହିଷାସୁର ଇତ୍ୟାଦି ସଂଗ୍ରାମ ପରି ଅନେକ ସଂଗ୍ରାମର ମିଥ୍‌ ସାରା ଦୂନିଆଁରେ 
ମିଳିଥାଏ । ମିଥ୍ମାନଙ୍କରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଏହି ସଂଗ୍ରାମ ସବୁ ଅତୀତରେ ସଂଘଟିତ ବିଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀ, ଜାତି 
ଓ ଜନଜଚ୍ଚାତିର ପ୍ରାଗ୍‌ ଏତିହାସିକ ତଥା ଏତିହାସିକ ସଂଘର୍ଷର ସତି ବା ଚିତ୍ର ବହନ କରନ୍ତି 

ଆଦିମ ମଣିଷ ପ୍ରକୃତିର ବିବିଧ ଭୌତିକ ଶକ୍ତିକୁ ଦେବତାର ରୂପ ଦେଇଛି । ସୂର୍ଯ୍ୟ, 
ଚନ୍ଦ୍ର ତାରା, ପୃଥିବୀ, ବାୟୁ, ଜଜ, ଅଗ୍ନି, ବିଜୁଳୀ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାକୃତିକ ବସ୍ତୁ ମଣିଷର ଦୈନନ୍ଦିନ 
ଜୀବନଯାତ୍ରା ତଥା ବିକାଶକ୍ରମକୁ ଆଦିକାଳରୁ ଉପକାରୀ ତଥା ଭୟାବହ ଉଭୟ ରୂପରେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 
କରି ଆସିଛନ୍ତି । ଏହି ସବୁ ପ୍ରାକୃତିକ ବସ୍ତୁର ମାନବୀକରଣରୁ ଉଭୟ ମିଥ୍‌ ଓ ଦେବବିଶ୍ବାସ ଜନ୍ମ 
ନେଲା । ପ୍ରକୃତି କେତେବେଳେ ମାନବୀୟ ଅଭୀପ୍‌ସାର ଲକ୍ଷ୍ୟବିନ୍ଦୁ ହେଲା ତ କେବେ ତାର 
ଆତଙ୍କର କାରଣ । କାଳକ୍ରମେ ରାଜ୍ୟର ସୃଷ୍ଟି ହେଲା | ସମାଜର ବୃହତ୍ତର ରୂପ ରାଜ୍ୟର ଚାଳକ 
ବା ଶାସକର ଅନୁରୂପରେ ସାରା ସୃଷ୍ଟିର ଏକ ଚାଳକ ଥିବାର ପରିକଛନା କରାଗଲା | କାଳକ୍ରମେ 
ସମାଜନୀତି ପାପ ଓ ପୁଣ୍ୟ ବୋଧ ସୃଷ୍ଟି କରି ତାକୁ ଧର୍ମ ସହିତ ଯୋଡ଼ିଦେଲା । ଫଳତଃ ସୃଷ୍ଟି 
ଚାଳକ ଭଶ୍ଵର, ପାପମୁକ୍ତ ପରଲୋକ ତଥା ପାପରୁ ମୁକ୍ତି ସକାଶେ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ ଇତ୍ୟାଦି ଧାରଣା ସୃଷ୍ଟି 
ହେଲା । ଶାସକ ବର୍ଗ ( ରାଜା, ସାମନ୍ତ, ପୁରୋହିତ ବର୍ଗ) ଆପଣାର ଆଧୂପତ୍ୟ ଓ ଶାସନାନୂକୂଳରେ 
ଏହି ଅତିକଛ୍ପନାସବୁକୂ ସମାଜନୀତିରେ ଯୋଡ଼ି ଦେବାରୁ ମିଥ୍‌ସବୁ ଧ୍ୂରେ ଧ୍ୂରେ ଆଧ୍ୁଭୌତିକ 
ଅତିକଳନାମୁଖୀ ହୋଇଉଠିଲା । ପ୍ରକୃତିର ଭୟାବହ ରୂପକୁ ପାପର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ବର୍୍ତନାକରି 
ଲୋକଙ୍କୁ ଆତଙ୍କିତ କରିବା ମାଧ୍ୟମରେ ତୁଷ୍ଟିକରଣର ଉପାୟ ଚିନ୍ତନପୂର୍ବକ ଶାସକବର୍ଗ ସାମଜରେ 
ପ୍ରତିଗାମୀ କର୍ମକାଶ୍ଡସବୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରେଇଲା | ଫଳରେ ସମାଜର ଭୌତିକ ବିକାଶ, ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଚିନ୍ତନର ସ୍ରୋତ ଆଧ୍ୂଭୌତିକତାର ପରଦା ତଳେ ଲୁଚିଗଲା । ଅପର ପକ୍ଷରେ ପୂଥବୀର ପ୍ରାୟ 
ସକଳ ଅଂଚଳ, ଜାତି, ବା ଜନଜାତିର ସୃଷ୍ଟି ମିଥ୍‌ସବୁ ବିଧ୍ବଂସ ଓ ପୁନଃସୂଜନ ସହିତ ଜଡ଼ିତ । 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ 9 ୯୭ 
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ଏହି ବିଧଵଂସ୍ତ ପ୍ରଳୟ, ବନ୍ୟା, ଭୂକମ୍ପ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ମାଧ୍ୟମରେ ଆସି ସଭ୍ୟତାକୁ 
ଧ୍ଵଂସ କରିଥାଏ | କିନୁ ଏହି ବିଧ୍ବଂସ ଜୀବନ ପ୍ରବାହର ପରିସମାପ୍ରିକୁ ସୂଚୀତ କରେନାହିଁ । ଧ୍ଵଂସ 
ପରେ କିଛି ଅବଶିଷ୍ଟାଂଶ ରହିଯାଇଥାଏ ଜୀବନରେ ଯାହା ପୁଣି ଆଗକୁ ବଢ଼ାଏ | ଏହି ବିଧ୍ବଂସ ଓ 
ପୁନଃସୂଜନର ମିଥ୍‌ସବୁ ବିପରୀତଙ୍କ ପୃଥକୀକରଣ (ଯାହାକୁ ଲେଭିଷ୍ଟସ ବିରୁଦ୍ଧଙ୍କ ଯୁଗ୍ଣ କହନ୍ତି) 
ସହ ଦୁନ୍ଦଵାତ୍ସକ ପ୍ରକିୟାରେ ନବସ୍ୃଜନର ଧାରାକୁ ହିଁ ଇଙ୍ଗିତ କରନ୍ତି । ମିଥ୍‌ ମଣିଷର ଚିରନ୍ତନ 
ଜୀବନାନେ୍‌ଷଣର ପ୍ରତିବଦ୍ଧତାର ସ୍ଵରୂପକୁ ଦର୍ଶାଏ । 

ସମାଜ ଓ ସଭ୍ୟତାର ବିବର୍ଭନ ସହ ମିଥ୍‌ର ଅର୍ଥାୟନ ତଥା ମିଥ୍‌ ସୃଷ୍ଟିଧାରାରେ ପରିବର୍ଭନ 
ହୋଇଥାଏ । ଏହି ନୂତନ ଅର୍ଥାୟନ ତଥା ନୂତନ ମିଥ୍‌ ନିର୍ମାଣ ପଛରେ ସାମାଜିକ, ରାଜନୀତିକ ଓ 
ଆର୍ଥନୀତିକ ଆକାଂକ୍ଷା ତଥା ଆବଶ୍ୟକତାର ପ୍ରଭାବ ରହିଥାଏ | ତେଣୁ ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତା ଯଥା କୃଷି 
ସଭ୍ୟତା, ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ ସଭ୍ୟତା, ସାମନ୍ତବାଦୀ ସଭ୍ୟତା, ଜନବାଦୀ ସଭ୍ୟତା ଇତ୍ୟାଦିରେ ମିଥଗୁଡ଼ିକର 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଅର୍ଥ ଓ ସ୍ଵରୂପ ମିଳିଥାଏ । ବୈଦିକ ମିଥ୍ମାନଙ୍କର ରଚନା ପ୍ରକୃତିର ଅତିମାନବୀକରଣ 
ପ୍ରକ୍ରିୟାରୁ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମର ଉତ୍ଥାନ ଏହାକୁ ଆଧ୍ୟଭୌତିକତାର ଚରମ ସୀମାକୁ 
ନେଇ ପାପ-ପୁଣ୍ୟ, ଇହଲୋକ-ପରଲୋକ, ପ୍ରାରବଧ-ପୁନର୍ଜନ୍ସ ଇତ୍ୟାଦିର ବିଶ୍ବାସକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
କରେ | ଢୈନ, ବୌଦ୍ଧ ଓ ଲୋକାୟତ ଆଦି ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ସମାଜରେ ନୂତନ ବିପ୍ଳବ ଆଣିଦିଏ । 
ବର୍ଣ୍ଣବ୍ୟବସ୍ଥା ଆଧାରିତ ଉଚ୍ଚନୀଚ ଭେଦର ଭାରତୀୟ ସାମାଜକୁ ନୂତନ ଚେତନାର ସ୍ପର୍ଶରେ 
ଦୋହଲାଇ ଦିଏ । କିନ୍ତୁ ଅଶୋକଙ୍କ ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ( ଶୂଂଗ ଓ ଗୁପ୍ତ ସାମ୍ରାଜ୍ୟରେ) ହିନ୍ଦୁ ତଥା 
ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମର ପୁନରୁତ୍ଥାନ ଫଳରେ ନୂତନ ମିଥ୍ଗୁଡ଼ିକର ସର୍ଜନା ଓ ଅର୍ଥାନ ସୁଗମ ହୁଏ । 
ଏହି ସମୟରେ ରାମ, କୃଷ୍ଣ, ବିଷ୍ଣୁ ଓ ଶଙ୍କର ଇତ୍ୟାଦି ନୂତନ ମିଥୀୟ ଚରିତ୍ର ସବୁର ଉତ୍ଥାନ 
ବୈଦିକ ଲୋକ ଦେବତାମାନଙ୍କ ପ୍ରାଧାନ୍ୟକୁ ଗୌଣ କରିଦିଏ । ଭାରତୀୟ ପରମ୍ପରାରେ ଏହି 
ନୂତନ ମିଥୀୟ ଦେବତାଙ୍କ ଅଭ୍ୟୁଦୟ ସହ ଗୌରବର୍ଣ୍ ବୈଦିକ ଦେବତା ସବୁ କାଳକ୍ରମେ ଦିଗପାଳରେ 
ସୀମିତ ହୋଇଯାନ୍ତି ! ରାମ, କୃଷ୍ଣ, ଶଙ୍କର ଇତ୍ୟାଦି ଶ୍ୟାମଳ ବରଣ ଦେବତାସବୁ ଆର୍ଯ୍ୟ-ଅନାର୍ଯ୍ୟ 
ସଂସ୍କୃତିର ସମ୍ମିଶ୍ଥିତ ରୂପର ବାହକ ହୋଇ ଏକ ସମନ୍ବିତ ସାମଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା ନିର୍ମାଣର ଆୟୁଧ ହେବା 
ଫଳରେ ଗୌରବର୍ଣ୍ଣ ବୈଦିକ ଦେବତାସବୁ ଆଧବପତ୍ୟ ହରେଇଲେ । ସେହିପରି ଆଦିମ କୃଷି 
ଦେବତା ଶଙ୍କର ( ଶିବ, ମହାଦେବ, ଲିଙ୍ଗାଦେଓ) ମାଧ୍ଯମରେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ସମାଜ ସାଧାରଣ ବର୍ଗ ତଥା 
ଅନାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଆପଣାର ଚଉଦହୀ ଭିତରକୁ ଟାଣି ଆଣିବାକୁ ସକ୍ଷମ ହେଲା । ସାମାଜିକ ତଥା 
ରାଜନୀତିକ ଆବଶ୍ୟକତା ଅନୁସାରେ ଏହି ନୂତନ ମିଥ୍‌ ସବୁ ନୂତନ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କଲେ | 

ସାମାଜିକ ବିକାଶକ୍ରମରେ ମିଥ୍‌ଗୁଡ଼ିକୁ ସମାଜର ସକଳ ବର୍ଗ ଆପଣାର ଅନୁକୂଳରେ ବ୍ୟବହାର 
କରିଥାନି । ଉଚ୍ଚବର୍ଗ / ଶାସକବର୍ଗର ଆକାଂକ୍ଷା ଓ ଉଦେଶ୍ୟ ବିଷ୍ଣୁ ତଥା ଏହାଙ୍କର ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ମଶ୍ଡିତ 
ବିବିଧ ମାନବୀୟ ଅବତାର ମାଧ୍ୟମରେ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତ ହେଉଥବାବେଳେ ନିମ୍ବ ବା ଶାସିତବର୍ଗର 
ଆକାଂକ୍ଷାର ପ୍ରତିନିଧୂତ୍ଵ କରିଥାନ୍ତି ମହାଦେବ, ଗଣେଷ ଓ ଲୋକଦେବୀ ଇତ୍ୟାଦି । ଶିବ ନିଜେ 
କୃଷି ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରତୀକ ହୋଇଥ୍‌ବାବେଳେ, ଶିବଙ୍କ ପରିବାର ( ଯେଉଁଠି ସିଂହ, ବଳଦ, ମୟୂର, 
ସାପ ଓ ମୂଷା ଇତ୍ୟାଦି ପରସ୍ପରର କ୍ଷତି ନକରି ବନ୍ଧୁତୃପୂର୍ଣ ସହାବସ୍କ୍ାନରେ ରହନ୍ତି) ଭାରତବର୍ଷର 
ବିବିଧ ଜାତି, ଜନଜାତି ତଥା ସଂସ୍କୃତିମାନଙ୍କର ଗଣତାନ୍ତିକ ସହାବସ୍ଥାନର ଚିତ୍ର ପ୍ରଖ୍ୟାପନ କରିଥାଏ । 
ସେହିପରି ଲୋକଦେବୀଗୁଡ଼ିକ ଆଦିମ କୃଷି ଓ ତନ୍ତ୍ର ସଂସ୍କୃତିସବୁର ପ୍ରତିନିଧ୍ବତ୍ଵ କରନ୍ତି ! 


୯୮ ଠ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ମଧ୍ଯଯୁଗରେ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ବିସ୍ତାର ସହ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମନ୍‌ୟର ରାସ୍ତା ବିସ୍ତୃତ ହେଲା । 
ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ ତଥା ରାଜତାନ୍ତିକ ସାମନ୍ତବାଦୀ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଶାସକବର୍ଗ ପୁରୋହିତ ବା ପୂଜକବର୍ଗର 
ସହାୟତାରେ ବିବିଧ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସଭରା ପ୍ରତିଗାମୀ ମିଥ୍ମାନଙ୍କ ପ୍ରକ୍ଷେପଣ ମାଧ୍ଯମରେ ଲୋକମାନସକୁ 
ଅତଙ୍କିତ ଓ ବିଭ୍ରାନ୍ତ କରି ଆପଣା ଅନୁକୂଳରେ ସଂସ୍କୃତିର ବିକାଶଧାରାକୁ ଆଧୂଭୌତିକତାର ଅନ୍ଧଜାଲ 
ଭିତରକୁ ଠେଲିଦେଇ ଜନସଂସ୍କୃତିର ଉପନିବେଶିକରଣ କଲା | ଏହି ସମୟରେ ଭାରତୀୟ ସମାଜ 
ପରମ୍ପରାଗତ ମିଥ୍‌ମାନଙ୍କ ସହ ଅନେକ ପ୍ରକାରର ରହସ୍ୟବାଦଦ୍ବାରା ଆକ୍ରାନ୍ତ ହୋଇଗଲା | ମଧ୍ଯକାଳୀନ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଶୋଷଣ, ପରତନ୍ତରତା ତଥା ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସର ସାମନ୍ତାଚକ୍ର ସ୍ଥାପିତ ହେଲା, ଯାହା 
ପରିବର୍ଭନକାରୀ ଶ୍ତିମାନଙ୍କୁ ଛିନ୍ନ ଭିନ୍ନ କରିଦେଲା । ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଲୋକ ମିଥ୍‌, 
ରାଜପୁରାଣ, ବତକଥା ଓ କିମ୍ବଦନ୍ତୀସବୁ କାଳକ୍ରମେ ଗଭୀର ବିଶ୍ଵାସ ସହ ଜଡ଼ିତ ହୋଇ ମିଥକୀୟ 
ଗୁଣ ବହନ କରିଛନ୍ତି | ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତିର ବିକାଶକ୍ରମରେ ଏଗୁଡ଼ିକର ଅବଦାନ ଅତୁଳନୀୟ | 
ଅନ୍ୟଭାଷାରେ କହିଲେ ମିଥ୍‌, ରାଜପୁରାଣ, ବ୍ରତକଥା, କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ତଥା କ୍ରିୟାନୁଷ୍ଠାନରାଜି 
ଜନଇତିହାସର ବିକାଶଧାରାକୁ ପ୍ରତୀକ ରୂପରେ ବହନ କରିଛନ୍ତି । ରାଜସତ୍ତା ଓ ସାମନ୍ତୀସର୍ରାକୁ 
ଏଶ୍ଵରୀକ ଶକ୍ତିର ଉତ୍ତରାଧକାରୀ ତଥା ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତିନିଧୂ ଦେବତା (ବାମ୍ହନ୍‌ ଦେବତା) 
ରୂପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିବାରେ ଏଗୁଡ଼ିକର ଭୂମିକା ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । ବିଭିନ୍ନ ଲୋକତ୍ସବର ସୂଷ୍ଚି ମିଥ ତଥା 
କ୍ରିୟାନୁଷ୍ଠାନାଦି ଏଠାରେ ଆର୍ଯ୍ୟ-ଆଦିବାସୀ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମନ୍ଵୟ ବା ଉପନିବେଶିକରଣ ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ 
କରୁଥିବାବେଳେ, କିମ୍ବଦନ୍ତୀଗୁଡ଼ିକ ରାଜସଭାଗୁଡ଼ିକୁ ଏଶ୍ଵରୀକ ଶ୍ତିର ଉତ୍ତରାଧଵକାରୀ ତଥା ଉଚ୍ଚବଂଶଜ 
(ସୂର୍ଯ୍ୟ ଚନ୍ଦ୍ର ନାଗ ବଂଶ) ଭାବରେ ପରିଚିହ୍ନିତ କରାଇବାରେ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି | 
ସେହିପରି ବ୍ରତକଥାଗୁଡ଼ିକ ଆତଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିକରି ଲୋକଙ୍କୁ ଆଧୁଭୌତିକ । ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସର ଜାଲରେ 
ଫିର୍ଗଦେବା ସହ ରାଜା ବ୍ରାହ୍ମଣ ଭର୍ତି ଶିଖେଇଛି । 

ସାରା ଦୁନିଆଁର ମିଥ୍ମାନଙ୍କରେ ବହୁ ସମରୂପିତା ରହିଛି । ଏହାର ବିବର୍ରନ ମଧ୍ଯ ଅନୂରୂପ 
ଭାବରେ ହୋଇଛି । ଏହା ସମଗ୍ର ଦୂନିଆଁର ସମାଜ ତଥା ସଭ୍ୟତାର ବିବର୍ଗନ ଧାରାର ସାମ୍ୟକୁ 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରେ | 

ମିଥ୍‌ ସୃଷ୍ଟି ଏକ ପ୍ରବହମାନ ଧାରା | ଆଧୁନିକ ସମାଜରେ ବି ନୂତନ ଜୀବନବୋଧର 
ମିଥ୍ସବୂ ସୁଝି ହୋଇଚାଲିଛି । ତେବେ ଆଧୁନିକ ମିଥ୍‌ର ବୈଜ୍ଞାନିକ ଭିରି ସୁଦୃଢ଼ ଓ ଏହା ରାଜନୀତି 
ସହ ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀ ଭାବରେ ସଂଶ୍ମୀଷ୍ଟ । 


ଉଷା, ବ୍ରତ ଓ ଜିତିଆ କଥା 


ଉଷା, ବୃତକଥା ଓ ଜିତିଆ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଧାର୍ମିକ ପରମ୍ପରାର ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ଅଙ୍ଗ | ଗୀତ ରଚିତ 
କାହାଣୀ ବା ଆଖ୍ୟାନ ମାଧ୍ୟମରେ ଲୋକ ମନରେ ଭୟ ସୃଷ୍ଟି କରି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଦେବତା ବା ଦେବୀପ୍ରତି 
ଭକ୍ତି ଜାତ କରାଇ ଉକ୍ତ ଦେବତା ବା ଦେବୀଙ୍କ ପୂଜା ଆରାଧନାକୁ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ପ୍ରଥା ମାଧ୍ୟମରେ 
ସମାଜରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିବା ହିଁ ସାଧାରଣତଃ ଉଷା-ବ୍ରତକଥାର ମୁଖ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ | ଉଷା ଓ ବ୍ରତ ସମଗ୍ର 
ଓଡ଼ିଶାରେ ପ୍ରଚଳିତ । ଜିଜିଥ/ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ନିଜସ୍ଵ ଏକ ଉପବାସ ପ୍ରଥା ! ତେବେ ବିହାର 


ରାଜ୍ୟରେ ମଧ୍ଯ ଛରଚିଥ/ ପାଳନ କରାଯାଇ ଥାଏ | 


ପଶର୍ତିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ପି ୯୯ 
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ଉଷାକୁ ଉପକୂଳ ଓଡ଼ିଶାରେ “ଓ୫/” କୁହାଯାଇଥାଏ | ଓଷା ଓ ବ୍ରତ ଉଭୟ ମଧ୍ଯରେ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ କ'ଣ ଏ ବିଷୟରେ ବିଭିନ୍ନ ବିଦ୍ଵାନ ନିଜ ନିଜ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଆଲୋଚନା କରିଯାଇଛନି । 
କୁଂଜବିହାରୀ ଦାଶଙ୍କ ଅନୁସାରେ “ ଓଷା କେବଳ ନାରୀମାନେ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି ଓ ବ୍ରତ ଉଭୟ 
ପୁରୁଷ ଓ ନାରୀ ପାଳନ କରିଥାନି | ”"* ମାତୃ କୁମୁଦ ରଂଜନ ପାଣିଗ୍ରାହୀ ଓ ନିର୍ମାଇଁ ଚରଣ 'ପଣ୍ଡା ଏ 
ମତକୁ ଖଣ୍ଡନ କରି ଦର୍ଶାନ୍ତି ଯେ ଚଡୁଃ/ (ବଡ଼ ଓଷା) ଉଭୟଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପାଳନ କରାଯାଇଥାଏ 
ଏବଂ ସ/ରଚିଚ/ ଚଚ କେବଳ ସ୍ତୀମାନେ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି |" 

ପାଣିଗ୍ରାହୀ ଓ ପଣ୍ଡାଙ୍କ ମତରେ “ ଓଷା” ହେଉଛି ମୂଳ | “ଓଷା” ରେ ଉପବାସ ମୁଖ୍ୟ ଆଚାର 
ହୋଇଥିବାରୁ, ଉପବାସକୁ ଦୃଝ୍ିରେ ରଖୁ “ ଓଷା' ଶବ୍ଦର ସୂଷ୍କି ହୋଇଛି । ଉପବାସ ବିନା ଓଷା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ 1... ଯେଉଁ ଓଷାରେ ବୃତ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଏ ତାକୁ ' ବୃତ' କହନ୍ତି ଏବଂ ଯେଉଁ 
ଓଷାରେ ଜିନ୍ଦଜିଥ/ ( ଜିତିଆ) ବ୍ୟବହାର କରାଯାଏ ତାକୁ ଜିଉତିଆ ଓଷା କହାଯାଏ ।"୬ 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ “ ବୃତ' ଓ ' ଜିତିଆ' ଉଭୟ ପାଳନ କରାଯାଏ | ଉଭୟରେ ଦୂଇଟି 
ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ସୂତା ନିର୍ମିତ ପଦାର୍ଥ ପାଳନକାରୀମାନେ ବ୍ୟବହାର କରିଥାନ୍ତି । `ଏହି ସୂତା ନିର୍ମିତ 
ପଦାର୍ଥର ଭିନ୍ନତା ହି “ବ୍ରତ” ଓ ଜିତିଆ”ର ଭିନ୍ନତା । କାରଣ ଉଭୟରେ ଉପବ୍ୟସ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ । 
ଉଭୟର କାହାଣୀରେ ମିଥ୍‌ ସୃଷ୍ଟି ମାଧମରେ ଭୟ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବାର କୌଶଳ ଦେଖାଯାଇଥାଏ । 

କୌଣସି ବ୍ରତରେ ପୁରାଦିନ ଉପବାସ କରାଯାଏ ନାହିଁ । ପୂଜା ପରେ ଅରେ ମାତ୍ର ପାରଣା 
କରାଯାଏ । ପ୍ରାୟ ସମସ୍ତ ବ୍ରତର ପୂଜା ମଧ୍ୟାହ୍ନ ପରେ ଓ ସନ୍ଧ୍ୟା ପୂର୍ବରୁ ସମାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ । 
କେବଜ ସଙ୍କଟ /@ଣ/ ଚତ ର ପୂଜା ସନ୍ଧ୍ୟା ସମୟରେ ହୋଇଥାଏ | ଅଧୁକାଂଶ ବ୍ରତରେ 
ବ୍ରତଚାରୀ ବା ବ୍ରତଚାରିଣୀ ସଂକଳଛ୍ ନେଇଥାନ୍ତି । 

ଓଷାରେ ସାଧାରଣତଃ ସନ୍ଧ୍ୟାରେ ପୂଜା କରାଯାଇଥାଏ | କେତୋଟି ଓଷା ବ୍ୟତୀତ ପ୍ରାୟ 
ସମସ୍ତ ଓଷାରେ ପୂଜା ପରେ ପାରଣା କରାଯାଇଥାଏ । ବାନ୍ଧି ନୁଚାୟ/ ଓଛ/ ରେ ସ୍ଵାମୀଙ୍କ ଦୀର୍ଘଜୀବନ 
କାମନା କରି ସ୍ତ୍ରୀମାନେ ' ଓଷା' ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି | ଏଥିରେ ସେମାନେ ନିର୍ଚଚଜା ଉପବାସ କରିଥାନ୍ତି । 
ସେହିଭଳି ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ନୁଓ ଜଜ ଛଣା ଓ @/ଏ ଛିଜିଅ/ ଉଞରେ ଯଥାକ୍ରମେ ମାଁ ଓ 
ଭଉଣୀମାନେ ସଂପୂର୍ଣ ନିର୍ଜଳା ଉପବାସ କରି ତହିଁ ଆରଦିନ ପୁଅ ଓ ଭାଇମାନଙ୍କୁ ବନ୍ଦେଇବା ପରେ 
ପାରଣା କରିଥାନ୍ତି । ଲୋକଙ୍କ ମନରେ ବୈଷୟିକ ଆଶା ଓ ଲୋଭ ଉଦ୍ରେକ ସହ ବ୍ରତ, ଓଷା ବା 
ଜିତିଆ ତଥା ପାଳନ ନ କଲେ ଭୟାବହ ପରିଣତି ଭୋଗ କରିବାର ଭୟ ପ୍ରଦର୍ଶନପୂର୍ବକ କୌଣସି 
ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଦେବତା ବା ଦେବୀପ୍ରତି ଲୋକବିଶ୍ବାସ ସୃଷ୍ଟିକରି ତାକୁ ସମାଜରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିବାର ଚରମ 
କୌଶଳ ବ୍ରତ, ଓଷା ଓ ଟିତିଆ କଥାମାନଙ୍କରେ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଇଥାଏ । ଏହି ଭୟ ସୁଷ୍ଟି କରିବାର 
ପ୍ରୟାସ କରୁଥିବା ଗୋଷ୍ଠୀଙ୍କୁ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ବୋଲି ପାଣିଗ୍ରାହୀ ଓ ପଣ୍ଡା ଚିହ୍ନିତ କରନି । ସେମାନଙ୍କ 
ମତରେ ¢ ପ୍ରାୟ ସମସ୍ତ ବ୍ରତ କଥାରେ ବ୍ରାହ୍ମଣର ଉପସ୍ଥିତି ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ରତ ଓ ଓଷା 
କଥାରେ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଥାଏ ବାହୁଣଙ୍କୁ ଦକ୍ଷିଣା ପ୍ରଦାନ କରିବା ନିମିତ୍ତ । ବ୍ରତ ଓ ଓଷା ପ୍ତଳନରେ 
ଲୋକର ଲାଭ ହେଉ ବା ନହେଉ, ବ୍ରାହ୍ମଣର ପ୍ରାପ୍ଯ ମିଳିଥାଏ ।”” ତେବେ ଭୟ ପ୍ରଦର୍ଶନ 
ମାଧ୍ଯମରେ ଭକ୍ତିଜାତ କରିବାର ଏ ସାଂସ୍କୃତିକ ଷଡ଼ଯନ୍ତ୍ର ପଛରେ ତତ୍କାଳୀନ ସାମନ୍ତବାଦୀ ଶାସନତନ୍ତ୍ତର 
ଭୂମିକା ମଧ୍ଯ ଅନେେଷଣ କରାଯାଇପାରେ । 


୧୦୦ ଅ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ଉଷା-ବ୍ରତ-୍ିିତିଆ କଥାରେ ନୂତନ ବା ପୁରାତନ, ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ବା ଲୌକିକ କୌଣସି 
ଦେବାଦେବୀ ବିଷୟରେ ମିଥ ସୃଷ୍ଟି କରିବାର ସଫଳ ପ୍ରୟାସ ରହିଥାଏ ! ଦେବାଦେବୀ ବିଷୟକ 
ମିଥ୍‌ ସୃଷ୍ଟିର ସକଳ ଗୁଣ ଏସବୁରେ ରହିଥାଏ | ଯଥା :- 
(କ) ଆକସ୍ମିକ ଭାବରେ କେହି ଜଣେ କୌଣସି ନୂତନାପୁରାତନ ଦେବ ବା ଦେବୀଙ୍କ ଓଷା 
ବା ବ୍ରତ ପାଳନ କରିବା ପାଇଁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ / ପ୍ରସ୍ତାବ ଦିଏ । 
(ଖ) ଏହି ପ୍ରସ୍ତାବ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାତ ହୁଏ ଅଥବା ଠିକଭାବରେ ପାଳନ କରାଯାଏ ନାହିଁ । 
(ଗ) ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ / ଅସମ୍ମାନ କରିଥିବା ଲୋକ ବହୁ ଦୂର୍ଯୋଗ ଓ ଦୂର୍ବିପାକର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୁଏ । 
(ଘ) ଦୁର୍ବିପାକଗ୍ରସ୍ତ ଲୋକ ତାହାର କାରଣ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରି ତହିଁରୁ ଉଦ୍ଧାର ପାଇବା ପାଇଁ 
ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ / ଅସମ୍ମାନ କରିଥବା ପ୍ରସ୍ତାବଟିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ନୂତନ / 
ପୁରାତନ ଦେବତା ବା ଦେବୀଙ୍କ ଓଷା ବା “ବ୍ରତ” ପାଳନ କରିବା ଆରମ୍ଭ କରିଦିଏ 
ଏବଂ ଆବଶ୍ୟକ ସ୍କଳରେ ତାର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ସାଜେ । 
(ଡ) ନୂତନ / ପୁରାତନ ଦେବତାଙ୍କ ଓଷା” ବା ' ବତ” ପାଳନ ସମାଜରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୁଏ । 
(ଚ) ଫଳତଃ ଅଚିରେ ସୌଭାଗ୍ୟ ଫେରିଆସେ | 
ପ୍ରକୃତିର ଅନନ୍ତ ରହସ୍ୟର ବିସ୍କୟାଭିଭୂତ ସନ୍ଧାନ କରୁ କରୁ ଅତି ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ମଣିଷ 
ଇଶ୍ଵର ଓ ଦେବ ଦେବୀଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ କରିବା ଆରମ୍ଭ କଲା । ଭୟ ଓ ଭକ୍ତି ଉଭୟ କାରଣରୁ ବିଶ୍ଵାସ 
ଓ ପୂଜାର ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ! ପ୍ରକୃତିର ଭୟାବହ ରୂପ, ହିଂସ୍ର ଶକ୍ତିଶାଳୀ ପଶୁପକ୍ଷୀଙ୍କ ପ୍ରତି ଭୟ ପ୍ରକୃତିର 
ଉପକାରୀ ରୂପ ତଥା ଉପକାରୀ ପଶୁ ପକ୍ଷୀଙ୍କ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ହେତୁ ମଣିଷ ପୂଜା ଓ ସ୍ତୁତିର ଆରମ୍ଭ 
କଲା | ଏ ବିଶ୍ଵାସ ଏକ ସଂଘବଦ୍ଧ ରୂପ ନେବାରୁ ଧର୍ମର ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ! କିନଧୁ ପରବର୍ରୀ କାଳରେ 
ଶାସକଗୋଷ୍ଠୀ ( ଶାସକ ଓ ବିପ୍ର ଗୋଷ୍ଠୀ) ଆପଣାର ସ୍ବାର୍ଥନୁକୂଳରେ ଲୋକମାନସକୁ ଭୟଭୀତ କରି 
ଲୋକ ଉପରେ .ନିଜର ରାଜନୀତିକ, ଆର୍ଥନୀତିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରଭୂତ୍‌ ବିସ୍ତାର କଲା | ଓଷା ଓ 
ବ୍ରତ କଥା ସବୁ ଏପରି ପ୍ରଚେଷ୍ଟାର ସବୁଠୁ ସଫଳ ଉଦାହରଣ । 
ଉଷା-ବ୍ରତ ଓ ଜତିଆର ଉପାସନାସବୁ ସକାମ ଭକ୍ତିର ଉପାସନା | ବୈଷୟିକ ସୁଖଭୋଗ, 
ପୁତ୍ର-କନ୍ୟା ପ୍ରାପ୍ତି ଆରୋଗ୍ୟ ଲାଭ ପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥନା, ଦୀର୍ଘ ଜୀବନ କାମନା ଇତ୍ୟାଦି ନାନା ପ୍ରକାରର 
ମାନସିକ କରି ଲୋକେ ଓଷା, ବୂତ ଓ ଜିତିଆ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି ! ପାଣିଗ୍ରାହୀ ଓ ପଣ୍ଡା ଓଷା ଓ 
ବ୍ରତକଥାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟଗୁଡ଼ିକ ନିମ୍ଲଭାବରେ ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ଏହାର 
ମୂଳ ଲକ୍ଷ୍ୟ, ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଦେବ ବା ଦେବୀଙ୍କର ମହିମା ପ୍ରଖ୍ୟାପନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ, 
ଏହାର ଅନ୍ୟ କେତେକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରହିଛି | ଯଥା - 
୧. ସାଂସାରିକ, ପାରିବାରିକ ତଥା ଭୌତିକ ଜଞ୍ଜାଳକୁ ଆଧ୍ୟଭୌତିକ ତଥା ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ଆଶା 
ଭିତରେ ମ୍ଳାନ କରିଦେଇ, ମାନସିକ ଶାନ୍ତି ବଜାୟ ରଖବାର ପ୍ରୟାସ ! 
ସାମାଜିକ ନୀତି ଶିକ୍ଷାକୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ଆଳରେ ଓ କାହାଣୀ ମାଧ୍ୟମରେ ପ୍ରଦାନ କରିବା | 
ପୁରନ୍ଦ୍ରୀମାନଙ୍କୁ ଏକତ୍ରୀତ ହେବାପାଇଁ ସୁଯୋଗ ପ୍ରଦାନ | 
ପରସ୍ପର ଭିତରେ ସାମୂହିକ ଭାବ ସୃଷ୍ଟି କରିବା | 
ବଡ଼-ସାନ, ଧନୀ-ଦରିଦ୍ର, ରାଜା-ପ୍ରଜା ଭିତରେ ଥିବା ଦୂରତ୍ଵକୁ ଲୋପ କରିବା । 
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ସତ୍ୟର ଜୟ, ଅସତ୍ୟର ପରାଜୟ, ଏହି ବାଣୀର ସୂଚନା ପ୍ରଦାନ | 
ଗର୍ବ, ଅହଂକାର ଓ ହିଂସା ବିରୁଦ୍ଧରେ ଚେତାବନୀ ପ୍ରଦାନ | 
ଶୁଦ୍ଧ ଜୀବନ ଯାପନର ପ୍ରେରଣା 
ଓଷା ଓ ବ୍ରତ ପାଳନ ଯୋଗୁଁ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟରକ୍ଷା କରିବାର ଉପାୟ ରହିଥାଏ ।"" 
ପାଣିଗ୍ରାହୀ ଓ ପଣ୍ଡା ବ୍ରତକଥାଗୁଡ଼ିକରେ ସନ୍ଧିବିଷ୍ଟ ପାପ, ପୁଣ୍ୟ, ସ୍ବର୍ଗ ନକର ଅବାସ୍ତବ 
କଳ୍ଛନାସବୁ ନାତି ଶିକ୍ଷା ତଥା ସାମାଜିକ ଶୃଖ୍ଖଳା ନିମିତ୍ତ ସୃଷ୍ଧି କରାଯାଇଥବାର ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି | ପୁଣି 
ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ଓଷା ଓ ବ୍ୂତକଥାରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ' ବାସ୍ତବ ଦୃଝ୍ଧିକୋଣରୁ ଅବୋଧ୍ୟ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଲୋକ ଜୀବନରେ ତାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିହୁଏ ନାହିଁ । ଲୋକ ଜୀବନକୁ ଓ ଲୋକ 
ସାମାଜିକତାକୁ ବିଜ୍ଞାନ କିମ୍ବା ଯୁକ୍ତିଦ୍ଵାରା ବୁଝିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରାଯିବା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ । ଏଣୁ ଲୋକ 
ସଂସ୍କୃତିକୁ ବୁଝିବାକୁ ହେଲେ ଲୋକ-ବିଶ୍ଵାସ, ଚାଲିଚଳନ, ଆଚାର ବ୍ୟବହାର ପ୍ରଭୃତିକୁ ସ୍ଵୀକାର 
କରିନେବାକୁ ହେବ । ଦେବତା ଓ ଦେବୀମାନଙ୍କ ସହିତ ମଣିଷର ସଂପର୍କ, ବରଦାନ, ଶାପ 
ପ୍ରଦାନ, ଅତ୍ୟନ୍ତ ଯନ୍ତରଣା ଭୋଗ, ଦେବଦେବୀଙ୍କ କୋପ ଓ ଦୟା ପ୍ରଭୃତି ଘଟଣା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଓ ଯୁକ୍ତିହୀନ ମନେ ହେଲେ ମଧ୍ଯ, ଲୋକ ବିଶ୍ବାସକୁ ଆମକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନେବାକୁ ହେବ, କାରଣ 
ଲୋକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ତାହା ହିଁ ବାସ୍ତବ ବିଶ୍ଵାସ ।””° 

ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ଓ ଲୋକ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଗୌରବାନ୍ବିତ ଦରିବା ପାଇଁ ଅବୈଜ୍ଞାନିକ ଓ ଯୁକ୍ତିହୀନ 
ବିଶ୍ଵାସସବୂକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନେବାର କୌଣସି ଯୌକ୍ତିକତା ରହିନପାରେ | ବରଂ ସମାଜ ଓ ସଂସ୍କୃତିର 
ବିବର୍ଭନଧାରାରେ ଏସବୁ ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସର ଭୂମିକାକୁ ସାମାଜିକ- ଏତିହାସିକ ଧାରାରେ ବିଶ୍ଳେଷଣ 
କରାଯିବା ଆବଶ୍ୟକ | ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସସବୁ ଯେଉଁ ସାମାଜିକ ନୀତି ନିୟମର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରନ୍ତି, 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସାର୍ବତ୍ରିକ ନୈତିକତା ଓ ସାମାଜିକ ଅସ୍ତିତ୍ଵଜନିତ ନୈତିକତାର ମାପଦଣ୍ଡରେ ପରୀକ୍ଷା 
କରିବା ସହ 6ଳୋ/ନ ର ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ, ଆର୍ଥନୀତିକ ଓ ରାଜନୀତିକ ଜୀବନଧାରାରେ ତାର 
ପ୍ରଭାବ ଓ ପରିଣାମ ଅନ୍ଵେଷଣ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି | 


a2 ¬ ଓ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର କଥାନି ପରିଚୟ 


ଲୋକକାହାଣୀକୁ ଆଞ୍ଚଳିକ ପରିଚୟ ମଧ୍ଯରେ ସୀମାବଦ୍ଧ କରିବା ଏକ ଦୂରୁହ ଓ ଅସମ୍ଭବ ବ୍ୟାପାର ! 
ଲୋକ କାହାଣୀ ତାର ଗତି ଓ ପ୍ରକୃତିରେ ସାର୍ବଜନୀନ । ବିଶ୍ଵ ମାନବର ସକଳ ସଂସ୍କୃତିର 
କାହାଣୀସବୁ ଗୁଣ, ଧର୍ମ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସମରୂପି | ମାନବ ଜୀବନର ମୌଳିକ ଗୁଣରାଜି ତଥା ତାର ସ୍ଵପ୍ନ 
କହନା ଓ ଅତିକନଳ୍ପନାର ସାର୍ବତ୍ରିକ ରୂପର ସମାହାରକୁ ବହନକରି ଜଗତର ସକଳ ଲୋକ ସଂସ୍କୃତିର 
କାହାଣୀଗୁଡ଼ିକ ସମରୂପି ମନେ ହୁଅନ୍ତି | ଏହା ବ୍ୟତିତେଳ ଜଗତର ସକଳ ସଂସ୍କୃତିର ସମବିକାଶକ୍ରମ 
(ନୃତାର୍ଵିକ ମତବାଦ) ତଥା ଗତି ଓ ସ୍ଥାନାନ୍ତରୀକରଣ କାହାଣୀକୁ ସମରୂପି ଓ ବିଶ୍ଵଜନୀନ କରି 
ଗଢ଼ିତୋଳେ । କାହାଣୀରେ ସ୍ଥାନୀୟତା ରହେ ଭାଷା ଓ ପରିବେଶରେ, ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ସାମାଜିକ 
ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରକ୍ଷେପଣରେ । କାହାଣୀର ସାର୍ବଜନୀନତା ଓ ବିଶ୍ଵଜନୀନତା ନିକଟରେ ସ୍ଥରାନୀୟତା 
ସବୁବେଳେ ମ୍ଲାନ ରହିଥାଏ । 


୧୦୨ ଆ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 


Digitized by PPRACHIN, SOA 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ 'କାହାଣୀଗୁଡ଼ିକୁ ଆଂଚଳିକ ଭାଷାରେ “କଥାନି” ବୋଲି 
କୁହାଯାଇଥାଏ | ଆଂଚଳିକ ଭାଷା ଓ ଜନ ଭାଷାଗୁଡ଼ିକରେ ପ୍ରବାହିତ ହେଉଥିବା ଏହି “ନଥାନି ' 
ସବୁ ଚଳଣି, ଆଚାର, ବିଚାର ତଥା ସାମାଜିକ ଜୀବନରୀତିରେ ଆଞ୍ଚଳିକ ଜୀବନଧାରା ପରିବହନ 
କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏଗୁଡ଼ିକର ମୁଖ୍ୟପ୍ରବୃତ୍ତି ସାର୍ବତ୍ରିକ ରୂପରେ ବିଶ୍ଵଢନନୀ | ମାନବୀୟ ମୁଳ ପ୍ରବୃରି 
ଯଥା - ଦୟା, କ୍ଷମା, କରୁଣା, ସାହସ, ପ୍ରେମ, ସହୃଦୟତା ଆଦି ସତ୍‌ ପ୍ରବୃତ୍ତି ସହ ଇର୍ଷା, 
ଅହଂକାର, ପ୍ରତିହିଂସା, ପ୍ରତିଶୋଧ ଆଦି ଅସତ୍‌ ପ୍ରବୃରିର ଚିତ୍ରଣ, ମଣିଷର ଆଶା, ଆକାଂକ୍ଷା, 
କଳନା, ଅତିକଛନା, ପ୍ରକୃତି ତଥା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରାକୃତିକ ଜିନିଷ, ଗଛ, ଲତା, ନଦୀ, ପର୍ବତ, 
ପଶୁପକ୍ଷୀ ଇତ୍ୟାଦିଙ୍କ ସହ ଏତିହାସିକ ଜୀବନଯାତ୍ରାଜନିତ ଆତ୍ସୀୟତା କଥାନିସବୁକୁ ବିଶ୍ଵଢନୀନ 
କରି ଗଢ଼ିତୋଳେ । ଲୋକ କାହାଣୀଗୁଡ଼ିକ ସତ ଓ ଅସତ୍ର ଲଢ଼େଇରେ ସତ୍ୟର ସହଗାମୀ ହୁଏ 
ଏବଂ ପ୍ରତିଟି କଥାନିରେ କାବ୍ୟିକ ନ୍ୟାୟ ଏକ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଉପସଂହାରୀୟ ବସ୍ତୁ ଅଟେ ! 

କଥାନି ବା ଲୋକ କାହାଣୀଗୁଡ଼ିକର ବିଶ୍ବବ୍ୟାପୀ ସଂଚରଣ ବିଷୟରେ ବେନ୍‌ଫେଙ୍କ ତଥା 
ଫିନିସ୍‌ ସ୍ତୁଲର ବିଶେଷ ଅଧ୍ୟୟନ ରହିଛି । ସଂଚରଣ ମାଧ୍ୟମରେ କାହାଣୀର କୌଣସି ସଂବେଦନଶୀଳ 
ଅଂଶ ଅଥବା ସମଗ୍ର କାହାଣୀ ଅନ୍ୟ ଜନଜାତି ବା ସଂସ୍କୃତିମାନଙ୍କୁ ସଂଚରିତ ହୋଇଥାଏ । ଏହି 
ସଂଚରଣର ମାଧ୍ଯମ ଜନଚ୍ଚାତିମାନଙ୍କ ସ୍ଥାନାନ୍ତରୀକରଣ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଲେଣଦେଣ ବା ସଂପ୍ରେଷଣଗତ 
ସଂପର୍କ ଯୋଗୁଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର “ବ/ଲମଚି କନ୍ୟ/ '” * କଥାନିରେ ଭାଇମାନେ 
ଭଉଣୀକୁ ମାରି ତାର ମାଂସ ଖାଇଯିବାର ମର୍ମନୁଦ କଥା କୁହାଯାଇଛି | ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର କୌଣସି 
ଜାତି ଓ ଜନଜାତିର ସାମାଜିକ ବା ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନରେ ଭଉଣୀର ମାଂସ ଖାଇବାର କୌଣସି 
ପାରମ୍ପରିକ ଦୃଶ୍ୟ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ । ଓଡ଼ିଶାରେ ' କଂଟନବଜଟ/' କଥା 'ବଣମନୁ/ ' କାହାଣୀ 
ତଥା ବିର୍ହୋର, ହୋ ଓ ମାନ୍ଝିମାନଙ୍କ ଏ ବିଷୟକ କାହାଣୀମାନ ରହିଛି ।” ? ତେବେ ଉପରୋକ୍ତ 
ଜାତି ବା ଜନଜାତୀୟ ସମାଜଗୁଡ଼ିକରେ ବିବାହିତା ଭଉଣୀର ହତ୍ଯା ବା ବଳିପ୍ରଥାର ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଚଳଣି ରହି ଆସିଥିବାର ନୃତାର୍ବିକ ଦୃଶ୍ୟ ପରିଗୋଚର ହୁଏ ନାହିଁ । ତେବେ ପଶ୍ଚିମ ଓ ଦକ୍ଷିଣ 
ଓଡ଼ିଶାର କନ୍ଧ, ପରଜା, ଜନଜାତିଗୁଡ଼ିକର ଟ୍ଳନବ ରେ ଅତୀତରେ କୁମାରୀକନ୍ୟା ବଳିପ୍ରଥାର 
ପ୍ରଚଳନ ଥଲା ଏବଂ କୁମାରୀର ଚୟନ ସର୍ଦ୍ଦାରର ଝିଅମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ କରାଯାଉଥିବାର ସଂକେତ 
ମିଳେ । ଓଡ଼ିଆ ଲୋକକାହାଣୀ “ନ“ଟନବଟଂ/' ରେ ସାନ ଭାଉଜର ଇର୍ଷା ହି ସାନଭାଇ ହାତରେ 
ଭଉଣୀର ହତ୍ୟାର କାରଣ ହୋଇଥବା ବେଳେ “ବଣମ୍ମ” କଥାରେ ରକ୍ତଲଗା ସୁଆଦିଆ ସାଗ 
ଖାଇବା ପରେ ଭଉଣୀର ମାଂସ ଖାଇବାପାଇଁ ଲୋଭ କରିଛି ସବା ସାନଭାଇ । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର 
କଥାନି ବନ୍ଦି କନ୍ୟ/ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଜନଜାତୀୟ କାହାଣୀରେ ସାଧବର ବଡ଼ ଛ ' ପୁଅ ଉଭଣୀର 
ମାଂସ ଖାଇବାରେ ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରିଥିବା ବେଳେ ସାନପୁଅର ଉଭଣୀ ପ୍ରତି ସ୍ବେହ ଓ ସଂବେଦନା 
ରହିଛି । ଏହି କାହାଣାଗୁଡ଼ିକ କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ଭାଇ ଭଉଣୀ ମଧ୍ଯରେ ଯୌନେହଛ୍ଛାଗତ (sibling) 
ସଂପର୍କ ସବୁକୁ ପ୍ରତୀକୀତ କରୁନାହିଁ | ଅଧକନ୍ତୁ ବିବାହିତା କନ୍ଯାଟିଏର ଭାଇମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ହତ୍ୟା 
ଘଟଣାଟି ଲୋକକଥକଦ୍ବାରା ଅତି କରୁଣ ଭାବରେ ସମ୍େଦିତ ହୋଇଛି । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରତିଟି 
ଜଥାନିରେ ଏ ଘଟଣା ସାଧବ ପରିବାରରେ ହିଁ ଘଟିଛି । ସାଧବ ଏହି ସଂସ୍କୃତି ତଥା ଏଠାକାର 
ଜନଜାତୀୟ ସଂସ୍କୃତିରେ ଏକ ବିହିରାଗତ ତର୍ତ୍ର । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ କାହାଣୀରେ ସାଧବ 


ପଶ୍ତିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିଚ୍ୟ ସି ୧୦୩ 
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ସବୁବେଳେ ଏକ ପରିଚିତ ତଥା ଆଦାନପ୍ରଦାନରେ ଥବା ଏକ ବାହ୍ଯ ତତ୍ତ । ସାଧବ ଏକ 
ଭ୍ରମଣଶୀଳ ଓ ବ୍ଯାପାରୀ ସଂପ୍ରଦାୟ ହୋଇଥିବାରୁ ସ୍ଥିର ଓ ସ୍ଥାୟୀ ଜନବସତିର ସକଳ ଜନ 
ସଂସ୍କୃତିରେ ଏମାନଙ୍କ ସଂଚରଣଶୀଳ ପରିବାହକ ଚରିତ୍ର ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ | ଏହି ହେତୁରୁ ଏ 
ପ୍ରକାର ସକଳ ଜନସଂସ୍କୃତିର ଲୋକକଥାରେ ଏମାନେ ଏହି ରୂପରେ ହିଁ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୋଇଥାନ୍ତି । 
ସାଧବଙ୍କ ପରିଭ୍ରମଣ ମାଧ୍ଯମରେ ବିବିଧ ସଂସ୍କୃତିର ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ସାମାଜିକ ଉପାଦାନ, ଘଟଣା ତଥା 
କାହାଣୀଗୁଡ଼ିକ ଅନ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିମାନଙ୍କ ପାଖକୁ ପରିବାହିତ ହେଉଥିଲା | ଫଳତଃ ପ୍ରତିଟି ଜନଜାତୀୟ 
ସଂସ୍କୃତିରେ ବାହ୍ୟ ସମାଜରୁ ପରିବାହିତ ହୋଇଆସୁଥବା ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ସାହିତ୍ୟିକ ଉପାଦାନସବୁ 
ସାଧବଙ୍କ ଉପାଦାନ ରୂପରେ ସ୍ଵାଭାବିକ ରୂପରେ ପରିଚିହ୍ନିତ ହୋଇଛି । ଏହି କାହାଣୀ କନ୍ଧ, 
ପରଜ୍ାଙ୍କଠାରୁ ଆସିଥାଇ ପାରେ ଅଥବା ଦୂର ଅତୀତରେ କୌଣସି ଜାତି ବା ଜନଜାତିର ଲୋକ 
ଜୀବନରେ ଘଟିଥିବା ଏକ ଆକସ୍ମିକ ସତ୍ୟ ଘଟଣା ହୋଇପାରେ, ଯାହାର କାରୁଣ୍ୟ ପ୍ରଥମେ ସେହି 
ସମାଜର ଜନମାନସକୁ କରୁଣା ଓ ସମ୍ମେଦନାରେ ଛାଇଦେଇଛି | କାହାଣୀରେ ସଂଗୋପିତ ସେହି 
କାରୁଣ୍ୟର ଆବେଦନ ପାଇଁ ହିଁ ପରିବହନ ମାଧ୍ୟମରେ ବହିଆସିଥିବା ଏହି କାହାଣୀକୁ ବିବିଧ 
ଜନସଂସ୍କୃତି ଆପଣା ମାଟିରେ ଆରୋପିତ ଓ ସଂବେଦିତ କରିଛି । ଓଡ଼ିଶାର ଜନସଂସ୍କୃତିରେ ମଙ୍ଗୁଳା 
ଝିଅଟିଏ ବୈବାହିକ ଜୀବନ ପ୍ରାରମ୍ଭ କରିବା ପୂର୍ବରୁ କୌଣସି ଘଟଣା ବା ଦୁର୍ଘଟଣାରେ ମରିଗଲେ, 
ଜନଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ସଂବେଦନାରେ ଦେବୀ ହୋଇଯାଇଛି । ଚିଳିକାର ଜାନ୍ଦଛ/ନ୍ଦ ତଥା ସୋନପୁର 
ଜିଲ୍ଲାର ରାମପୁର ନିକଟସ୍ଥ ଫୁ୮/କଙୁର/5୭ ଏପରି ଦୁଇଗୋଟି ମିଥ୍‌ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୋଇଥାଏ | ଏ 
ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦେଖାଯାଏ ଯେ ନୂତନ ଜୀବନ ଆରମ୍ଭ କରିବାର ସକଳ ପ୍ରସ୍ତୁତି ସରିଗଲା 
ପରେ ଭାଗ୍ୟ ଯଦି ଝିଅଟିଏକୁ ସହାୟତା ନଦେଇ ତାର ଜୀବନକୁ ସମାପ୍ତ କରିଦେଇଛି, ତେବେ 
ଜନତାର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ କରୁଣା ତାକୁ ସ୍ଥାନୀୟ ଶକ୍ତିପୀଠ ସହ ସଂଶ୍ମିଷ୍ଟ କରିଛି ଓ ଦେବୀରୂପ ଦେଇଛି | 
ଘଟଣାର ସ୍ଥାନୀୟତା ଏ ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ଥାନୀୟ ଭୌଗୋଳିକ ପରିସ୍ଥିତି ତଥା ଦୈବୀ ବିଶ୍ଵାସ ସହ 
ଆତ୍ସୀୟତା ଯୋଡ଼ିବାରେ ସହାୟକ ହୋଇଛି । ଅପରପକ୍ଷରେ ବାହ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିରୁ ପରିବାହିତ ଓ 
ସଂଚରିତ ଆସିଥିବା କାହାଣୀଗୁଡ଼ିକ ( ଭଉଣୀର ମାଂସ ଖାଇବା କାହାଣୀସବୁ) ଅବରୋପିତ ହେବା 
ପାଇଁ ସ୍ଥାନୀୟ ପୀଠ ନ ପାଇ ଦେବୀରୂପ ପରିଗ୍ରହଣ କରିପାରି ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଜନତାର ସଂବେଦନା 
ତାକୁ ପୁନର୍ଜ୍ଚୀବନ ଦେଇଛି ଓ ଦୋଷ କରିଥିବା ଲୋକଙ୍କୁ ଦଣ୍ଡ ପ୍ରଦାନ କରିଛି । ଲୋକ 
କାହାଣୀଗୁଡ଼ିକରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ପୁନର୍ଜ୍ଚୀବନ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଆଧୂଭୌତିକ ବା ଅସମ୍ଭବକ୍ରିୟା ସବୁର ଆଧାର 
ହେଉଛି ଲେ/ଳର ମିଥୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ଏବଂ ଏହି ବିଶ୍ଵାସର ସାହିତ୍ୟିକ ପ୍ରତିଫଳନରେ ହିଁ ଅଧ୍ବକାଂଶ 
ସମୟରେ ଲୋକ କଚିଳ ନଂ ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ ତାର ଚରିତ୍ରମାନଙ୍କୁ । 

ଓଡ଼ିଶା, ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ଓ ଜନଜ୍ଜାତୀୟ ମିଥ୍‌ଗୁଡ଼ିକର କେବଳ ଭାଇ ଭଉଣୀ ବିବାହ 
ସଂପର୍କ, ଆତ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟଙ୍କ ସହ ଯୌନସଂପର୍କ (ଠା!) ସବୁ ଦେଖାଯାଇ ନଥାଏ ଅଧୂକନ୍ତୁ 
ଏ ପ୍ରକାର ଘଟଣାର ବିନ୍ୟାସ ଲୋକ କାହାଣୀମାନଙ୍କରେ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ଲୋକଗଳ୍ପ ସଂଚୟନରେ 
ସ୍ଥାନୀତ କଲେ ଫୁନ୍ଦୀ” ତଥା ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକକଥା (କାହାଣୀ) ରେ ସ୍ଥାନୀତ 
' କୁର୍ମେଲବୁଦ/ କଥାନି ଏ ଶ୍ରେଣୀର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ | ଏହା ବ୍ୟତୀତ ବନ୍ଦ, ଟଣଡ ଏବଂ ସାଛା 
କନଚ/ଚିରେ ଏ ପ୍ରକାର କଥାନି ରହିଥିବାରୁ କୁଂଜ ବିହାରୀ ଦାଶ ଆଦିବାସୀ ସମାଜରୁ ଏ କାହାଣୀ 
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ଓଡ଼ିଆ ସମାଜକୁ ଆସିଥବାର ଅନୁମାନ କରନ୍ତି ।”” ଏ ସକଳ କଥାନିରେ ଭାଇ ଭଉଣୀ ବିବାହରେ 
କୌଣସି ନା କୌଣସି ପ୍ରକାର ପ୍ରତିରୋଧ ରହିଛି | ଜନ୍ଦରଥେନ୍ଦ ଫନ୍ଦ ଓ ଗଣ୍ଡ ଗଳରେ ଏହି ବିବାହ 
ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇ ପାରିନଥୁବା ଓ ପ୍ରତିରୋଧ ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ସହତ୍ୟା ସଂଘଟିତ ହୋଇଥୁ୍‌ବାବେଳେ ଚା୍ଦନ 
ଓ ସ/ଛଜ/ ଗଛରେ ବିବାହ ଓ ମଧୁଶଯ୍ୟା ସଂଘଟିତ ହେବାପରେ ହତ୍ୟା ଓ ଆତ୍ସହତ୍ଯା 
ହୋଇଛି ।”* “କୁମର୍ମେବୁଦ/ ^ ଗଛରେ ସାମାଜିକ ପ୍ରତିରୋଧ ସତ୍ତ୍ଵେ ସତ୍ୟ ରକ୍ଷା ପାଇଁ ବିବାହ 
ହୋଇଛି ଏବଂ ଏଥିରେ କୁର୍ମେଲବୂଦାର ପାଗଳ ସାନଭାଇ ଭଲ ହୋଇଯାଇଛି ତଥା ସେମାନେ 
ସୁଖରେ କାଳାତିପାତ କରିଛଚି | ଓଡ଼ିଶା, ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ବା ଏଠାକାର ଜନଜାତୀୟ ସଂସ୍କୃତିଗୁଡ଼ିକରେ 
ଏ ପ୍ରକାର ଆତ୍ସସଂପର୍କୀୟଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଯୌନ ସଂପର୍କ ଏକ ବହିରାଗତ ତର୍ତର ନୁହେଁ, ଅଧକନୁ 
ଆଦିମ ସଂସ୍କୃତିଗୁଡ଼ିକରୁ ଉତ୍ସରିତ ହୋଇଆସିଥିବା ପ୍ରତିଟି ନିରନ୍ତର ସଂସ୍କୃତି ପାଇଁ ଏହା ଆଦିମ 
ଜୀବନଧାରାର ଏକ ସାଂକେତିକ ଅବଶେଷ ଯାହା ଲୋକ ମିଥ୍‌ ଓ କାହାଣୀଗୁଡ଼ିକରେ ଏଯାବତ 
ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ ହୋଇଆସୁଛି | କଥାନିଗୁଡ଼ିକରେ ଥବା ବିବିଧ ପ୍ରକାର ପ୍ରତିରୋଧ, ଆତୃହତ୍ୟା ଅଥବା 
କୂର୍ମେଲବୁଦା କଥାନିରେ ଅସୁରଦ୍ଵାରା ଫଳ ପ୍ରଦାନ ଇତ୍ଯାଦି କଥାନି ପ୍ରଚଳିତ ଥିବା ସମାଜର 
କ୍ରମସଂସ୍କୃତୀକରଣ ତଥା ନୂତନ ନିଷେଧର ପ୍ରତିସ୍ଥାପନର ଉଦ୍ୟମ ହିଁ ଅଟେ । 

ଲୋକ କାହାଣୀଗୁଡ଼ିକ କୌଣସି ସମାଜର ସ୍ଵକୀୟ ଜୀବନ ଯାତ୍ରା, ସଂଚରିତ ଉପାଦାନ ଓ 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସାଂସ୍କୃତିକ ବିଭବର ଅଙ୍ଗୀକାର ଓ ଆତ୍ସୀକରଣ, ମିଥୀୟ ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରତିଛାୟାରେ ଅତିକ୍ପନା 
ତଥା ଆଶା, ଆକାଂକ୍ଷାଜନିତ ସୁନ୍ଦର ପରିକଳ୍ପନାସବୂ ନେଇ ପ୍ରତିଭାତ ହୋଇଥାନ୍ତି | ମନୋରଂଜନ 
ସହ ସାମାଜିକ ଶିକ୍ଷା, ସହାବସ୍ଥାନୀୟ ଚେତନା ତଥା ଧର୍ମ ଓ ବର୍ଗ ନିରପେକ୍ଷ ସାର୍ବତ୍ରିକ ସମ୍ବେଦନା 
ରତ୍ୟାଦିର ପରିବହନ ସହ ‘ କଥାନି” କେଉଁ ଦୂର ଅତୀତରୁ ଜନ ଜୀବନର ଗତିମୟ ସଂଦେଶ 
ନେଇ ପ୍ରବାହିତ ହୋରଆସେ | ଆପଣାର ଗତିପଥରେ ଅତୀତର ବିବିଧ ସଂସ୍କୃତିର ଉପାଦାନରାଜିର 
ଆତ୍ସୀକରଣ ସହ ବିବିଧ ସଂସ୍କୃତି ମଧ୍ୟରେ ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ତଥା ସହାବସ୍ଥାନୀୟ ଭ୍ରାତୃତ୍ଵର ବାର୍ଭା 
ସଂପ୍ରେଷଣରେ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରେ | ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର “ କଥାନି” ବିଭବରେ ସ୍ଵକୀୟ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଧାରା ସହ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ କାହାଣୀ ଗ୍ରଚ୍ଧ ଅ୧୫6, ନିଚୋପଦେଣ, ଛାଚକଳଥା 
ରତ୍ୟାଦିର ବାଉ ସଂପ୍ରେଷିତ ହୋଇଥାଏ । 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର କଥାନିରେ ଲୋକଜୀବନ : ଲୋକ କାହାଣୀ ବା କଥାନିରେ ଲୋକଜୀବନ 
କଳଛ୍ଲୋକରେ ଅଧ୍ବକ ଓ ବାସ୍ତବ ଭୂମିରେ ଅଛ ରହିଥାଏ ! ଲୋକ କାହାଣୀ ଏକ ବାସ୍ତବ ଭୂମିରୁ 
ଯାତ୍ରାରମ୍ଭ କରିଥାଏ ସୁଦୂର କବଲୋକକୁ ଯେଉଁଠି ମଣିଷର ସତ୍‌ ପ୍ରବୃତ୍ତିସବୁ ଜୟଲାଭ କରେ 
ଲୋକର ମିଥୀୟ ବିଶ୍ଵାସର ଆଧୂଭୌତିକ ସହାୟତାରେ । ଉଡ଼ନ୍ତା କଠଉ, ବାରହାତ ଖଣ୍ଡା, ପକ୍ଷୀରାଚ 
ଘୋଡ଼ା, କୃହୁକ ପର ଆଦିର ମିଥୀୟ ଅତିକଛନା କାହାଣୀକୁ ଗତିଶୀଳ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଆଦିମ 
ଓ ପ୍ରାଚୀନ ସମାଜଗୁଡ଼ିକରେ ଲେ/ଳ ର ଅନ୍୍‌ଷୀ ଆକାଂକ୍ଷାକୁ ବି ପ୍ରତିଫଳିତ କରିଥାଏ । ଏହି 
ଅଲୌକିକ ଜଗତରୁ ଅସାଧ ସାଧନ କରି ଫେରିଆସିବା ପରେ ଜୀବନ ପୁଣି ସଂସ୍ଥାପିତ ହୁଏ 
ବାସ୍ତବ ଜୀବନଭୂମିରେ । ଲୋକ କାହାଣୀରେ ଲୋକ ଢୀବନର ଏକ ସ୍ଵପ୍ମିଳ ବାସ୍ତବତା ଥାଏ | 
ଉପନ୍ୟାସ ପରି ଏଥିରେ ମଧ୍ଯ ସେହି ଘଟଣା ବା ଜୀବନଧାରାର ପ୍ରଖ୍ୟାପନ ଥାଏ ଯାହା ଲୋକ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ଘି ୧୦୫ 
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ଜୀବନର ବାସ୍ତବ ସତ୍ୟ ନହେଇ ଅନୁରୂପ ପରିସ୍ପିତିରେ ସମ୍ଭାବ୍ୟ ସତ୍ୟ ହିଁ ହୋଇଥାଏ | ତେବେ 
ଲୋକ ଜୀବନର ଗତିଶୀଳ ଉପାଦାନସବୁ କାହାଣୀ ବା କଥାନିର ସାହିତ୍ୟିକ ଓ ମନୋରଂଜକ 
ଆବେଦନ ଭିତରେ ବିଦ୍ୟମାନ ରହିଥାଏ । କଥାନିରେ ବିଦ୍ୟମାନ ଥିବା ଏହି ଉପାଦାନ ସବୁକୁ 
ଲୋକର ବୁଵ୍ଧିମତା, ନୈତିକତା, ଶିକ୍ଷଣୀୟତା, ସହବସ୍ଥାନୀୟତା, ଅବାସ୍ତବ ଓ ମିଥୀୟ ବା 
ଆଧୂଭୌତିକ ବିଶ୍ଵାସ ତଥା ସାମନ୍ତୀ ଜୀବନଚିଡ୍ର ରୂପରେ ପରିଚିହ୍ନିତ କରାଯାଇପାରେ | 


(କ) ବୃଦିମରା : କଥାନିରେ ଲୋକର ବୁବିମଭା ସୁପ୍ରତୁଳ | ଜୀବନର ଛୋଟ ଛୋଟ ଘଟଣାଗୁଡ଼ିକ 
ମଧ୍ଯରେ କୌତୁକପୂର୍ଣ ଚାତୁର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଦର୍ଶନରେ ଲୋକର ବୁଦ୍ଧିମତ୍ତା ପ୍ରସୁଟିତ ହୋଇଥାଏ । କଥାନି 
ଦୁର୍ବଳ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ଆତ୍ସରକ୍ଷାର ଉପାୟ ସ୍ଵରୂପ ବୁଦଧିଦୀପ୍ତ କରିଥାଏ ! କଥାନିର ରାଜା ନାୟିକାର 
ଅପହରଣ ପାଇଁ ନାୟକକୁ ହତ୍ୟା କରିବାର ଉପାୟ ସଦୃଶ ବାଲିରେ ଶୋରିଷ ବୁଣି ଅଲଗା କରିଦା 
ପାଇଁ କହେ ତ ନାୟକ ପାରାମାନଙ୍କ ସାହାଯ୍ୟରେ ଏ ଦୁର୍ଦଶାରୁ ମୁକ୍ତ ହୁଏ | ( ଫିଟ ଥିଟ୍ରେ ଝରା, 
ହୁ ଥୁଜ୍ଧରେ ସିଂ) ।”୬ ଏଠାରେ ବୁବିମାନ ରାଜାର ଦୂଷ୍ଟବୁଵିରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବା ପାଇଁ ଲୋକ 
ପ୍ରାଣୀଜଗତ ବା ପ୍ରକୃତିର ସହାୟତା ନେଇଛି । ସେହିପରି କଥାନିରେ ଲୋକ ବା ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ 
ଉପସ୍ଥିତ ବୃଵିର ଉଦାହରଣ ରହିଥାଏ | ର୍ମନ ଚଙ/ ନାନି ବୁଡ଼ *୬ କଥାନିରେ ବିଲୁଆର 
ଉପସ୍ଥିତ ବୃଵି ଲୋକଟିକୁ ମଗର ( କୁମ୍ଭୀର) ମୁଖରୁ ରକ୍ଷା କରେ ! ଉପସ୍ଥିତ ବୃଵି ବଳରେ ଖେରା 
ମାଛ ମାରିବା ସମୟରେ ବଡ଼ ମାଛଙ୍କୁ ଢାପଣରେ ଗୁନ୍ଧି ପାଣିରେ ବୁଡାଇଦିଏ ତଥା ଟେଭା ଗଛରେ 
ପତ୍ର ଗହଳିରେ ମୁଣାକୁ ଲୁଚାଇ ତା ଭିତରେ ଭଲ ଟେଭା ସବୁ ଭରିଦିଏ ( ଖେରାକଥା) |" ଆପଣା 
ବୂୁଵିମତା ହେତୁ କନଦଟାଲ/ କଥାନିରେ ବଳଦବାଲା ଛଦ୍ଧବେଶ ଧାରଣ କରି ଚୋରମାନଙ୍କୁ 
ଦୂଇଥର ମାଡ଼ ମାରିଛି ଓ ଚୋରଙ୍କ ସଂପରି ସବୁ ନେଇ ଆସିଛି ।୪“ ତେବେ କଥାନିର ବୁଵିମତା 
ଗାମ୍ଭୀର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣଣ ନ ହୋଇ କୌତୁକପୂର୍ଣଣ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଯେଉଁଠି ଲୋକର କହ୍ପନା ଉପସ୍ଥିତ ବିର 
ସୀମା ଅତିକ୍ରମ କରିଯାଏ ସେଇଠି ସମସ୍ୟା ସମାଧାନ ଅଥବା କଥାନିର ଆଗକୁ ଗତି ସକାଶେ 
ଆଧୂଭୌତିକ ଓ ମିଥୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ସବୁ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥାଏ ! 


(ଖ) ନୈତିକତା : କଥାନିର ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି ମନୋରଂଜନ । ଲୋକର ନୈତିକତା 
ଏହି ମନୋରଂଜନର ଗତିଶୀଳ ଆଧାର ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୁଏ । ତେବେ ବେଳେବେଳେ 
ମନୋରଂଜନ ଓ ଲୋକ ଆକାଂକ୍ଷାର ଖେଳ ଭିତରେ ନୈତିକତା ମ୍ଳାନ ହୋଇଯାଏ ! ଝିଆ! 
ଆ ଏସି କଥାନିରେ ଗଉଡ଼ ପିଲା ରଜାଝିଅକୁ ମହନି ଲଗାଇ ବଡ଼ ହଟହଟା କରିଛି | ରାଜା ଝିଅକୁ 
ବାହା ହେବାର ସ୍ଵପ୍ମିଳ ଲୋକ ଆକାଂକ୍ଷା ତଥା ଶ୍ରମଚଦୀବୀ ମଣିଷର ଶାସକବର୍ଗ ପ୍ରତି ବର୍ଗୀୟ 
ବିଦ୍ବେଷ ମିଶ୍ରିତ ଲୋକମାନସ ଏ କଥାନିରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ! ପୁଣି ପୁରୁହାଁ ପୁଅକୁ ବଳୀ ଦେବାର 
ଶପଥ ଓ ଗଙ୍ଗା, ଯମୁନା, ସରସ୍ବତୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବଳୀ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ ଏ ଗଉଡ଼ କଥାନିରେ ଏକାଧାରରେ 
ଗଉଡ଼ମାନଙ୍କ ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତି ସହ ନିକଟତା ଓ ସଂସ୍କୃତୀକରଣ ଉଭୟ ପ୍ରବଣତାକୁ ଦର୍ଶାଏ | 
ଧର୍ମର ଜଗା ନା ବୁଜେ, ଅଟ ଟ୍ରେ ଛୁ, 9 ଭୁରେ ଦିଂଯ ଇତ୍ୟାଦି କଥାନିରେ 
ନୈଡିକତାର ବିଜୟ ହୋଇଛି ।*° ସେହିପରି କମ କ/୧/&/ ଲୋକ ନୈତିକତାର ଏକ ଉନ୍ପଷ୍ଟ 
ଉଦାହରଣ ଅଟେ ।! ଏ କାହାଣୀରେ ପରୋପକାର ନ କରୁଥ୍ନବାରୁ ତଥା ସହୃଦୟତାର ଅଭାବ 


୧୦୬ ୮ ପର୍ରିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ଫଳରେ ଢେଙ୍କି ବାଲା, ଆମବୂରେଇ ବାଲା, ଗାଲଗୋଠ ବାଲା, ଉହ୍ଲେଇ ବାଲା, ବନ୍ଧ ବାଲା 
ଇତ୍ୟାଦି ଦଣ୍ଡ ଭୋଗ କରୁଛନ୍ତି | ଢେଙ୍କି ବାଲା କାହାକୁ ଧାନବୁଣିବା ପାରଇ ଢଡେଙ୍କି ଦେଉନଥିବାରୁ 
ତା କାନ୍ଧରେ ଢେଙ୍କି ଲାଗି ରହିଛି, ଆମଚବୂରେଇ ବାଲା ତା ବଗିଚାରୁ ଗୋଟିଏ ବି ଆମ୍ଭ କାହାକୁ 
ଦେଉନଥିବାରୁ ଆମ୍ଭ ସବୁ ପୋକରା ହୋଇଛି, ଗାଇଗୋଠ ବାଲା କାହାକୁ ଟୋପାଏ ଗୋରସ 
ଦେଉନଥିବାରୁ କୌଣସି ଗାଇ ତାକୁ ଗୋରସ ବା ଗୋବର ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ । ନିଆଁ ଉହ୍ଲେଇ ବାଲା 
କାହାକୁ ନିଆଁ ଟିକିଏ ଦେଉନଥୁବାରୁ ତା ମୁଣ୍ଡରେ ଅହର୍ନିଶି ଉତ୍ମେର ଲାଗିରହିଛି ତଥା ବନ୍ଧ ବାଲା 
ବନ୍ଧରୁ କାହାକୁ ଟୋପାଏ ପାଣି ପିଇବାକୁ ଦେଉନଥିବାରୁ ତା ଝିଅ ଅବିବାହିତା ରହିଛି । ମାତ୍ର 
କରମସାନୀଙ୍କ ବାର୍ଭା ଶୁଣିଲା ପରେ ଲୋକମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ସହୃଦୟତା ପ୍ରକାଶ କରିବାରୁ ଏମାନଙ୍କ 


ସମସ୍ୟା ସବୁର ସମାଧାନ ହୋଇଯାଇଛି । (କରମସ/ନ/ ଜଥ/ନି- ହରିହର ସାହୁ, ଲହଣ୍ଡା- 
ସମ୍ବଲପୁର) । 


(ଗ) ଶିକ୍ଷଣୀୟତା : କଥାନି ସାହସ, ବୂବିମତା, ସହୃଦୟତା ଓ ପରୋପକାର ଇତ୍ୟାଦି ଶିକ୍ଷା 
ଦେଇଥାଏ | ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଲୋକ ଜୀବନର ଯୁଗଯୁଗର ଅନୁଭୂତିର ଶିକ୍ଷା ବି କଥାନିରେ ପ୍ରତିଫଳିତ 
ହୋଇଥାଏ | ୟୁନ/ ଚିନୁ ନିଣ଼ାସ ଜାରା ଚିନୁନ୍ଦ ଉଣ଼ାଃଦ ଘ/ଇ/ ଚିନି ଜିଣ଼ାସେ (କଥାନି- 
କଣାବୂଢ଼ା)* ' ଅଥବା 2/ର୍ମନ ଜ/ ନ/ୟ ଚୁନ ଆଦି ଲୋକୋକ୍ରି ମାଧ୍ଯମରେ ଲୋକ ଅନୁଭୂତିର 
ପରିପ୍ରକାଶ ହୋଇଥାଏ । ଅଳସୁଆମିର ଦୁଃଖଦ ପରିଣତି ବିଷୟରେ ମଧ୍ଯ କଥାନି ସତର୍କ କରାଇଥାଏ | 
(ଏକୁ- ୧୫ ୧-୩) | ସେହିପରି ଇର୍ଷା ବା ଅହଂକାର ଓ ଲୋଭର ବିଷମୟ ପ୍ରତିଫଳ ବିଷୟରେ 
କଥାନି ଚେତେଇ ଦେଇଥାଏ | 

କଥାନିରେ ଶକ୍ତିଶାଳୀର ଅତ୍ୟାଚାର ସାଂକେତିକ ରୂପରେ କେତେବେଳେ ତ କେତେବେଳେ 
ନଗ୍ନଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଥାଏ | କଥାନିର ରାଜା ବହୁ ବିବାହୀ ଓ ଲଟ, ସେ ରାଜ୍ୟର ଯେ 
କୌଣସି ସୁନ୍ଦର ଝିଅ ବା ବୋହୂକୁ ଆପଣାର କରିନେବା ପାଇଁ ବବି, କୌଶଳ ଓ ଶକ୍ତି ପ୍ରୟୋଗ 
କରିଥାଏ । ସେହିପରି କୁଟ/୧/ଥ କଥାନିରେଂ ? ଲୋକ ଢୀବନ ଉପରେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ବ୍ୟକ୍ତି ବା 
ଅପଶକ୍ତିର ବଳ ପ୍ରୟୋଗ ତଥା ଲୋକ ଜୀବନର ଅସହାୟତା ବର୍ଶ୍ତିତ ହୋଇଛି । ଏହି କଥାନି 
ଓଡ଼ିଆ ଅଢ଼ୁ ଯୁଂଚ ୟୁଚି ୬/୬ କାହାଣୀର କୋଶଳୀ ପ୍ରତିରୂପ ଅଟେ । 


(ଘ) ସହାବସ୍ାନୀୟତା : କଥାନି ଲୋକ ଜୀବନର ସହାବସ୍ଥାନୀୟ ମାନସିକତାର ପ୍ରତିଫଳନ 
କରିଥାଏ | କଥାନି ସାଧାରଣତଃ ଜାତି, ଧର୍ମ ବିଦବେଷ ଓ ବଡ଼ିମାଠାରୁ ଉର୍ବ୍ବରେ ରହିବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ଅପର ସମାଜ ଓ ସଂସ୍କୃତିମାନଙ୍କର ସାଂସ୍କୃତିକ ତଥା ଜନ ଢୀବନୀୟ ଉପାଦାନରାଚିର 
ଆତ୍ସୀକରଣରେ ବିସ୍ତାରିତ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଗ୍ରହଣପୂର୍ବକ ସାର୍ବତ୍ରିକ ଆବେଦନର ପ୍ରଖ୍ୟାପନ କରିଥାଏ | 
ଏହା ବ୍ୟତିରେକ କଥାନିଗୁଡ଼ିକ ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, ନଦୀ, ନିର୍ଝର, ଗଛ, ଲତା ତଥା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରାକୃତିକ 
ବସ୍ତୁରାଜିର ମାନବୀକରଣ କରିବା ସହ ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ଲୋକର ବନ୍ଧୁତାପୂର୍ଣ ସହାବସ୍କାନର 
କଥା କହିଥାଏ । ଅଧୁକାଂଶ କଥାନିରେ ଏହି ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ ବା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରାକୃତିକ ବସ୍ତୁ ମଣିଷର 
ଜୀବନ ଦୁଃଖର ସହଭାଗୀ ହୋଇଛନ୍ତି ତଥା ଦୂଃଖ ବା ସମସ୍ୟାରାଜିରୁ ମୁକ୍ତିର କାରକ ହୋଇଛନ୍ତି ! 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକକଥା ସଂକଳନରୁ ଝିଁଂଯ/ ଏସ, ରଣା ଚଳ, 6ଖେରା ଜଥା, ଛଅ ଛାବକନୁ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ଘି ୧୦୭ 
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ଏଳ ଛାଇ, ଦୁନଦୁନୂୁର ମା, “ଅିଟ୍‌ ଥିଟ୍‌ରେ ଥର, ଭୁ ରେ ବିଂଯ', ଧର୍ମର ଜଗା ନାନି 
ଟୁ” ଇତ୍ୟାଦି କଥାନି ମଣିଷ ଓ ପଶୁ ପକ୍ଷୀଙ୍କ ବନ୍ଧୁତାପୂର୍ଣ ସହଯୋଗଶୀଳ ସହାବସ୍କାନର ଚିତ୍ର 
ପ୍ରଦାନ କରିଥାନ୍ତି ।* [ 

ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ ଓ ପ୍ରକୃତି ସହ ବନ୍ଧୁତାପୂରଣ୍ଣ ସହାବସ୍ଥାନ ଭାରତୀୟ ଜନସଂସ୍କୃତିରେ କୃଷି 
ସଭ୍ୟତାମୂଳକ ଜୀବନର ପ୍ରାରମ୍ଭକାଳରୁ ରହି ଆସିଛି ¦ ମହାଦେଓ ବା ଶିବଙ୍କ ପରିବାରର ପରିକଳଛ୍ଛନା 
ଏହାକୁ ଏକ ଶକ୍ତ ସାଂସ୍କୃତିକ ବିଶ୍ଵାସ ବି ପ୍ରଦାନ କରିଛି । ମହାଦେଓଙ୍କ ପରିବାରରେ ସିଂହ, 
ବଳଦ, ସାପ, ମୟୂର ଓ ମୂଷା ବନ୍ଧୁତାପୂର୍ଣ ସହାବସ୍ଥାନରେ ରହିଥାନ୍ତି | ଏହି ସାଂସ୍କୃତିକ ବିଶ୍ଵାସ 
କଥାନିର କାଳ୍ଛନିକ ଭୂମିରେ ଅବରୋପିତ, ବିଶ୍ଵାସଯୁକ୍ତ ଓ ସଂବେଦିତ ହୋଇଛି | 


(ଡ) ଅବାସ୍ତବତା ଓ ଆଧୁଭୌତିକ ବିଶ୍ବାସ : କଥାନିରେ କଥକ ସମସ୍ୟାଟିଏର ଉପସ୍ଥାପନ 
କରିବା ପରେ ତା ପାଇଁ ପ୍ରାକୃତିକ ସମାଧାନର ଉପାୟ ନ ପାଇଲେ ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବରେ ଆକସ୍ମିକତା, 
ସଂଯୋଗ ଓ ଆଧ୍ୂଭୌତିକ ସମାଧାନର ଉପାୟ ଖୋଜିନେଇଥାଏ | ଏହି ଉପାୟରେ ସେ ରଂଗା 
ର୍ବକର ପର ସାହାଯ୍ୟରେ ଅଳସୁଆକୁ ସମ୍ପଦ୍ଧ କରେ, ଶିଂଘା ଭଏସର ସାହାଯ୍ୟରେ ଗଉଡ଼ ଟୋକା 
ରାଜାଝିଅକୁ ବଶୀଭୂତ କରେ | ଆଧ୍ୂୁଭୌତିକତା ମଣିଷର କଳ୍ପନା ଓ ଅତିକଳ୍ପଚନାର ରୂପାୟନ 
ଅଟେ | ଉଡନ୍ତା କଠଉ, ବାରହାତ ଖଣ୍ଡା, ମହନି, ଅସୁର, ଅସୁରୁଣୀର ଉପସ୍ଥିତି ତଥା ଆଧୁଭୌତିକ 
ଓ କୃହୁକ ଶକ୍ତି ମାଧ୍ୟମରେ କଥାନିର ନାୟକ ବିଜୟଲୋକର କୁହୁକ, ଏଶ୍ଵରୀୟ ଏବଂ ଅତିମାନବୀୟ 
ଶର୍ତି ବିଷୟକ ମିଥୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଧାରଣାରେ ଉତ୍ତରିତ ହୋଇଆସେ । ଏହି ଆଧ୍ଭୌତିକ ଶକ୍ତିମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଅପଶକ୍ତିର ପରାଜୟ ଓ ସତ୍‌ ଶକ୍ତିର ବିଜୟ କଥାନିର ଉପସଂହାରୀୟ ବସ୍ତୁ ରହେ | ପୁଣି 
କଥାନିରେ ଅସହାୟ ବା ଦୁର୍ବଳ ମଣିଷ ସଂଯୋଗଦ୍ଵାରା ସମ୍ପଦ୍ଧଶାଳୀ ହୋଇଥାଏ । “ସବୁଳଥ/ 
କାନନ, ରକାର ୧/66 ମନ୍ଦ 3" ଏହିପରି ସଂଯୋଗଦ୍ଵାରା ସୌଭାଗ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତିର ଏକ କାହାଣୀ | 


(ଚ) ସାମନ୍ତୀ ଜୀବନ ଚିତ୍ର : କଥାନିରେ ସାମନ୍ତୀ ଜୀବନଚିତ୍ର ପ୍ରଖ୍ୟାପନର ପ୍ରବଣତା ରହିଥାଏ | 
ଏହି ପ୍ରବଣତା ଦରବାରୀ ଜୀବନର ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ଜୀବନଚିତ୍ରକୁ ଆପଣା କଳନା ଅନୁସାରେ ରୂପ 
ଦେଇଥାଏ । ଅପର ପକ୍ଷରେ ରାଜା ଗୋଜାଙ୍କ ଅତ୍ୟାଚାରର ଚିତ୍ର ବାସ୍ତବ ଜୀବନାନୂଭବ ଅନୂକୂଳରେ 
ଚିତ୍ରିତ ହେଉଥିବା ବେଳେ ଆଦର୍ଶ ରାଜାର ଚିତ୍ର ନିର୍ମିତ ହୁଏ କଳ୍ପନା ଭୂମିରୁ । କଥାନିରେ ରାଜା 
ଝିଅ ରାଜାପୁଅକୁ' ବାହା ହେବାର ପ୍ରବଣତା, ରାଜା ହେବାର ନିଭୂତ ଆକାଂକ୍ଷା ତଥା ରାଜାଘର- 
ଜିନିଷଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରଦାନର ଚିତ୍ର ସୁପ୍ରଜଵଳ । ରାଜକୀୟ ଜୀବନ ପୂଥବୀରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ଓ 
ସୁଖଦ ଜୀବନ ରୂପରେ ଲୋକମାନସରେ କଳିତ ହୋଇ କଥାନରେ ଉତ୍ତରିତ ହୋଇଥାଏ | 


ଲୋକୋ୍ତି : 

ଲୋକୋକ୍ତି, ଲୋକ ସାହିତ୍ୟର ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ବିଭାବଠାରୁ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଅଥଚ ସବୁଠୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ସଂପ୍ରେଷଣ ଆଧାର । ଜନ ସମାଜର ଏତିହାସିକ ଜୀବନଯାତ୍ରା, ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନ ଯାତ୍ରାର ଛୋଟ 
ବଡ଼ ଦୁଃଖ ସୁଖର ଅନୁଭୂତି, କର୍ମ ତଥା ସାମାଜିକ ଜୀବନପୋଲବ୍ଧ ଅନୁଭବରାଜିକୁ ପରିବହନ 
କରି ଲୋକୋ୍ତି ସାମାଜିକ ଶିକ୍ଷୟତ୍ରୀର ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରିଥାଏ । ଲୋକୋକ୍ତି ମନୋରଂଜନ, 
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ପରିବେଶକୁ ହାଲୁକା କରିବା, ଶିଶୁ ଓ ଯୁବାବର୍ଗଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷାଦେବା, ସାମାଜିକ ବ୍ୟବହାର ଓ ଅନୁଭୂତିର 
ପ୍ରଖ୍ୟାପନ କରିବା, ବିଶ୍ଵାସ, ପରମ୍ପରା ଇତ୍ୟାଦିର ଯୌଚ୍ତିକତା ପ୍ରଦାନ କରିବା ଆଦି କାମରେ 
ସାଧାରଣତଃ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଥାଏ | ଦୂର ଅତୀତରୁ ପିଢ଼ୀରୁ ପିଢ଼ୀକୁ କ୍ରମସଂକ୍ରମିତ ଓ କ୍ରମସଂପ୍ରେଷିତ 
ହୋଇଆସୁଥବା ଲୋକୋ୍ରିଗୁଡ଼ିକ ସାମାଜିକ ଇତିହାସର ବୀଜ ଓ ସଂକେତ ମଧ୍ଯ ବହନ କରିଥାନ୍ତି | 

ଲୋକଧାରାର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବିଭାବଠାରୁ ଲୋକୋକ୍ତିର ଭିନ୍ନତା ହେଉଛି ଏହାର ସଂକ୍ଷିପ୍ରତା । 
ଅତି ଅଳ୍ପ ଶଦ୍ଦ, ଅଳ୍ପ କେତୋଟି ବାକ୍ୟ ବା ପଦର ସୀମିତତା ମଧ୍ଯରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ସଂପ୍ରେଷଣ ହେଉଛି 
ଲୋକୋ୍ରିର ମୁଖ୍ୟ ନିର୍ବାରକ ଚରିତ୍ର । 

ଲୋକୋକ୍ତିକୁ ମୁଖ୍ୟତଃ ତିନି ଭାଗରେ ବର୍ଗୀକୃତ କରାଯାଇପାରେ । ଯଥା ( ୧) ଢଗ ବା 
ଛଟା ବା ଦାଏକା ( ୨) ବଖାନି ବା ଧନ୍ଦା ବା ନାଁ ଦିଆ ଏବଂ (୩) ବିବିଧ ପ୍ରକାର ପ୍ରଜାତୀୟ, 
ଅଣପ୍ରଜାତୀୟ ସାମୟିକ ପରିହାସ ବା ଜୋକ୍‌ସ୍‌ । 


ଦଗ / ଛଟା / ଦାଏକା 
ଢଗ, ଛଟା ବା ଦାଏକା ଲୋକୋଭ୍ତିର ଏକ ମୁଖ୍ୟ ବିଭାବ ଯହିଁରେ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଗଦ୍ୟାତ୍ସକ ବା 
ପଦ୍ୟାତ୍ସକ ବାକ୍ୟ ବା ପଦଗୁଡ଼ିକ ମାଧ୍ୟମରେ ଅନୁଭୂତିସିବଧ ତଥା ଉପଦେଶାତ୍ସକ କଥାଗୁଡ଼ିକ ସଂପ୍ରେଷିତ 
ହୋଇଥାଏ | ଏହା କେତେବେଳେ ସିଧାସଳଖ ଅବିଧା ଅର୍ଥରେ ସଂପ୍ରେଷିତ ହେଉଥିବାବେଳେ 
ପୁଣି କେତେବେଳେ ବ୍ୟଂଜନା ବିମଣ୍ଡିତ ହୋଇ ସାଂକେତିକ, ସାମାଜିକ, ପରମରାଗତ ଓ ଏତିହାସିକ 
ସଂକେତଗୁଡ଼ିକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥାଏ | ଯେମିତି : ଅ/6ଫ ଚନିଳ ସୁର ଟ/@, ସୁଜି ଜରେ ସଚନାଣ 
ଅବିଧା ଅର୍ଥରେ ପୁଣି, ନୁଲ୍ଚ/ନର ଟେ କାଚ ବ/ ବାମନ ପେଟ, କରିଚ ନଟ ଲକ୍ଷଣା 
ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟବହୃତ | 

ଢଗକୁ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଛଟା ବା ଦାଏକା କୁହାଯାଏ ! ବ୍ୟକ୍ତି ମଣିଷର ଚରିତ୍ର, କର୍ମ, 
ସମାଜିକ ମାନସିକତା, ପରମ୍ପରାବୋଧ ଇତ୍ୟାଦିର ନିର୍ମାଣରେ ଛଟା ବା ଦାଏକା ଶିକ୍ଷୟତ୍ରୀର 
ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରିଥାଏ | ସାମାଜିକ ଓ କର୍ମଜୀବନର ପ୍ରତିଟି ପଦପାଦରେ ବ୍ୟକ୍ରିମଣିଷକୁ ସଚେତନ, 
ସତକ ଓ ଗତିଶୀଳ କରିବାରେ ଛଟା ବା ଦାଏକାର ଭୂମିକା ଅତୁଳନୀୟ | ଏହି ହେତୁରୁ ଛଟା ବା 
ଦାଏକାକୁ ଲୋକ ଜୀବନର ପାରମ୍ପରିକ ଅଣ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ନିରନ୍ତର ବିଦ୍ୟାଳୟ ବା ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନ 
କୁହାଯାଇପାରେ | ଏହା ବ୍ୟତୀତ ମିଥ୍‌ ପରି ଲୋକୋକ୍ତି ମଧ୍ୟ ମଣିଷର ଏତିହାସିକ ଜୀବନ ଚିତ୍ରକୁ 
ସାଂକେତିକ ରୂପରେ ସମସାମୟିକ ସ୍ତରରେ ତଥା ପିଢ଼ାରୁ ପିଢ଼ୀକୁ ସଂପ୍ରେଷିତ କରିଚାଲିଥାଏ | 

ଲୋକଜୀବନର ଏହି ପାରମ୍ପରିକ ଏତି ହାସିକ ନିରନ୍ତର ବିଦ୍ୟାଳୟ ପୂଥବୀର ପ୍ରାୟ ସକଳ 
ସଂସ୍କୃତିରେ ଜନଶିକ୍ଷା, ସାମାଜିକ ପ୍ରଥା ଓ ପରମ୍ପରାର ରକ୍ଷଣ ତଥା ସାମାଜିକ ସମସ୍ୟା ଆଦିର 
ସମାଧାନ ଲତ୍ୟାଦିରେ ବହୁକାଜଧରି ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଆସିଛି । ଆଫ୍ରିକୀୟ ଜନଜାତିମାନଙ୍କର 
ନିଜସ୍ଵ ବିଚାରାଳୟସବୁରେ ଯୁକ୍ତିତର୍କ ବେଳେ ଢଗ ବା ଲୋକୋକ୍ତିର ବହୁଳ ବ୍ଯବହାର ଓ 
ଉପାଦେୟତା ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ ¦ ନାଇଜେରିଆର ଅନଙ୍ଗ ଜନଜାତିର ନିଜସ୍ଵ ବିଚାରାଳୟ 
ଏରେ (65୦୦) (ଯେଉଁଠାରେ ହତ୍ୟା, ଖାଦ୍ୟ ନିଷେଧର ଅବମାନନା, ପାରମରିକ ବଳୀ 
ପାଇଁ ରଖା ଯାଇଥିବା ପଶୁ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଚୋରୀର ବିଚାର କରାଯାଇଥାଏ), ପାରିବାରିକ ବିଚାରାଳୟ 
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( ଯେଉଁଠାରେ ପରିବାରର ମହିଳାମାନଙ୍କ ପାରସ୍ପରିକ କଳହ, ସ୍ତ ନିର୍ଯ୍ୟାତନା, ଶିଶୁମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ଗୁରୁଜନଙ୍କ ଅବମାନନା ତଥା ଘର ଭିତରେ ହେଉଥିବା ଛୋଟ ଛୋଟ ଟୋରୀ ଇତ୍ୟାଦିର ବିଚାର 
କରାଯାଇଥାଏ ) ତଥା ଏମାନଙ୍କ ଜନଜାତୀୟ ମୁଖ୍ୟ ବିଚାରାଳୟ ଏକକ (Ekpuk) 
( ଯେଉଁଠାରେ ମରଣାନ୍ତକ ଅସ୍ତ୍ର ସାହାଯ୍ୟରେ ଆକ୍ରମଣ, ପରକୀୟା, ଅବିବାହିତା କନ୍ୟାକୁ ଅନ୍ତସର୍ତା 
କରିବା, ଆନ୍ତର୍ରରାମ୍ୟ ବିବାଦରେ ଅସ୍ତଧାରଣ କରିବାକୁ ମନା କରିଦେବା, ପିତାମାତା ବା ଅନ୍ଯ 
ଗୁରୁଜନଙ୍କୁ ବାଡ଼େଇବା, ବୂଦାରେ ଯୌନକ୍ରିୟା କରିବା, ଡାହାଣୀ ବିଦ୍ଯା ଉପଯୋଗ କରିବା, 
ଛାଡ଼ପତ୍ର ପରେ କନ୍ଯାମୁଳ ପରିଶୋଧ ନ କରିବା ଇତ୍ୟାଦି ଅପରାଧର ବିଚାର କରାଯାଇଥାଏ) 
ଇତ୍ୟାଦିରେ ବିଚାର ସମୟରେ ଢଗ (୮୦୪6୧୮) ଗୁଡ଼ିକର ସୁପ୍ରତୁଳ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଇଥାଏ 
ଏବଂ ବିଚାରକୁ ଏଗୁଡ଼ିକ ବହୁଳ ଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥାନ୍ତି ।** ପାରମ୍ପରିକ ଶିକ୍ଷାର ଅବଶେଷ 
ରୂପରେ କେଉଁ ଅଜ୍ଞାତ କାଳରୁ ଢଗଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରବାହିତ ହୋଇ ଆସୁଥବାର ବିଶ୍ବାସରେ ଲୋକ 
ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଅଙ୍ଗୀକାର କରିଥାଏ । ଯେତେବେଳେ ପିଲାଟିଏକୁ ଶିକ୍ଷା ଦେବା ସକାଶେ ତାଗିଦ 
କରିବା ପାଇଁ ବାପା, ମା, ବା କେହି ଗୁରୁଜନ ଢଗ ବା ଛଟାଟିଏ ମାରିଦିଅନ୍ତି ସେତେବେଳେ 
ପିଲାଟିର ଚେତନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ବାପ, ମା ବା ଗୁରୁଜନ ନଥାନ୍ତି, ଅଧୂକନ୍ଧୁ ସେ ଅନୁଭବ କରିଥାଏ ଯେ 
କେଉଁ ଅଜ୍ଞାତ ଦୂର ଅତୀତରୁ ଏହି ସାମାଜିକ ବାଣୀ ଏପରି ଦୋଷ ବା ଅପରାଧଗୁଡ଼ିକର ନିଷେଧ 
କରିଆସିଛି । ଏ ସମଗ୍ର ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ବାପା, ମା ବା ଗୁରୁଜନ ଏକ ମାଧ୍ଯମ ସଦୃଶ ପ୍ରତିଭାତ ହୁଅନ୍ତି 
ଏବଂ ପିଲାଟିର ଶିକ୍ଷା ଓ ସତର୍କତାକୁ ପରମ୍ପରା ହିଁ ରୂପ ଦେଇଥାଏ | ଏଇଠି ଛଟା ବା ଦାଏକାର 
ପ୍ରୟୋଗକାରୀର ଭୂମିକା ନୈର୍ବୟକ୍ିକ ହୋଇଥାଏ । ଛଟା ବା ଦାଏକାର ଏହି ନୈର୍ବେୟକ୍ତିକ 
ପ୍ରୟୋଗର ସୂପ୍ରତୁଳ ଉଦାହରଣ ଆଫ୍ଳି କୀୟ ବିଚାରାଳୟମାନଙ୍କରେ ମିଳିଥାଏ ଏବଂ 
ବିଚାରାଳୟଗୁଡ଼ିକରେ ଯେମିତି ଓକିଲମାନେ ପୁରୁଣା କେସ୍ଗୁଡ଼ିକ ଉଦ୍ଧତ କରିଥାନ୍ତି ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ଏହି ବିଚାରାଳୟମାନଙ୍କରେ ଓକିଲମାନେ ଛଟା/ ଦାଏକାଗୁଡ଼ିକର ଉଦାହରଣ ଓ ଉଦ୍ଧୃତି କରିଥାନ୍ତି 1° 


ଛଟା /ଦାଏକା / ଢଗର ପରିଭାଷା : ଛଟା ବା ଦାଏକାକୁ ଇଂରାଜୀରେ ୮୦୪6୮୦ ବା 
Adage କୁହାଯାଇଥାଏ | ଲାଟିନ୍‌ ଶବ୍ଦ Proverbium ରୁ Proverb ତଥା ଗ୍ରୀକ୍‌ ଶବ୍ଦ 
Adagium ରୁ Adage ର ଉପପତି | ଏହି ଦୁଇଟିଯାକ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି - ଯାହା ବା ଯେଉଁ 
ନୀତିବାକ୍ୟ ଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସୁପ୍ରଚଳିତ ।*” ଏନ୍‌ସାଇକ୍କୋପିଡ଼ିଆ ବ୍ରିଟାନିକାରେ ଏହାକୁ 
ସାଧାରଣ ବ୍ୟବହାରର ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ବଚନିକା ଭାବରେ ଅଭିହିତ କରାଯାଇଛି ।*" ଏନ୍‌ସାଇକ୍କୋପିଡ଼ିଆ 
ଆମେରିକାନାରେ ବେକନ୍‌ କହନ୍ତି ଯେ, ମନକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିପାରୁଥିବା ଭଳି ବିରାଟ ସତ୍ୟ କଥାର 
ସଂକ୍ଷିପ୍ରୀକୃତ ବଚନିକା ହେଉଛି ଛଟା ବା ଦାଏକା (୮୦୪6୮) । ସାହିତ୍ୟିକ ଭାଷା ଅପେକ୍ଷା 
କଥୁତ ଭାଷାରେ ସମାଜର ପ୍ରାଗୈତିହାସିକ କାଳରେ ଏଗୁଡ଼ିକର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା ଏବଂ ଏହା 
ସବୁଜାତିର ଲୋକ ସଂସ୍କୃତିରେ ଏକ ସାଧାରଣ ରୂପ ଥୁଲା ! ଲର୍ଡ଼ ରସେଲଙ୍କ ମତରେ ଢଗ ହେଉଛି 
ଉଚ୍ତିର ଶାଣିତ ଅଂଶ | (Encyclopdia Americana. Vol. 22) 1*° ସେହିପରି ଏହି 
ଗ୍ରନ୍ଧରେ ସାଉଥ୍‌ ଢଗକୁ ଅନେକ ଯୁଗର “ଅନୁଭୂତି ବା ଜ୍ଞାନରାଶିର ଏକତ୍ରୀକରଣର ଏକମାତ୍ର 
ପରିପ୍ରକାଶ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁ୍‌ବାବେଳେ ଅନ୍ୟ ଭାବରେ ଏହାକୁ ଅନେକଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ଓ ଜଣକର 
କୌଶଳ ରୂପରେ ପରିଭାଷିତ କରାଯାଇଛି ।° 


୧୧୦ ଓ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ଭାରତୀୟ ଲୋକତର୍ଵବବିଦ କୃଷ୍ଣଦେବ ଉପଧ୍ଯାୟଙ୍କ ମତରେ ' ଢଗ” ହେଉଛି ଅନୂଭବସିବ୍ଧ 
ଜ୍ଞାନର ନିଧ୍ଵ ସ୍ଵରୂପ | ମଣିଷ ଯୁଗଯୁଗ ଧରି ସାକ୍ଷାତ କରିଥିବା ତଥ୍ୟଗୁଡ଼ିକ ଢଗ ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରକାଶ 
କରିଥାଏ | ଏହା ହେଉଛି ଅନୁଭବ ଜ୍ଞାନର ଚିରନ୍ତନ ସ୍ରୋତ ।”' ଡ. ବାସୁଦେବ ଶରଣ ଅଗ୍ରୱାଲ 
ମଧ୍ଯ ଢଗକୁ ଅନୁଭବସିବ୍ଧ ଜ୍ଞାନର ସୂତ୍ର ରୂପରେ ବର୍ଶ୍ନା କରନ୍ତି ।*” କହ୍ନେଇଲାଲ ଢଗକୁ ଅନୃଭବସିଦ୍ଧ 
ଜ୍ଞାନର ସୂତ୍ର ରୂପରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରନ୍ତି । କହ୍ଧେଇଲାଲ ଢଗର ପରିଭାଷା ନିର୍ଶୟ କରିବାକୂଯାଇ 
କହନ୍ତି “ ନିଜ ବ୍ୟକ୍ତବ୍ୟର ପୁଷ୍ଟି ନିମିତ୍ତ କାହାକୁ ଶିକ୍ଷାଦେବା କିମ୍ବା ଚେତାବନୀଦେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
କୌଣସି କଥାକୁ କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ପ୍ରକାଶ କରିବା କିମ୍ବା କାହା ପ୍ରତି ବ୍ୟଙ୍ଗ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଯେଉଁ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅର୍ଥଦ୍ୟୋତକ ଲୋକ ପ୍ରଚଳିତ ତଥା ସାଧାରଣତଃ ସାରଗର୍ଭିତ ସଂକ୍ଷିପ୍ର ଉଚ୍ତି ପ୍ରୟୋଗ 
କରାଯାଏ ତାହାକୁ ଜନର ବା ଚମ ନାମରେ ନାମିତ କରାଯାଇପାରେ ।”” ଏମ୍‌.ଏସ୍‌. 
ଦକ୍ଷିଣାମୂର୍ଗି,  କହାବତ୍‌' ବା ଜଗ କୁ ସାଧାରଣତଃ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ , ସାରଗର୍ଭିତ ଏବଂ ପ୍ରଭାବଶୀଳ ଉକ୍ତି 
ରୂପରେ ପରିଭାଖିତ କରିଛନ୍ତି ଯହିଁରେ ଜୀବନାନୁଭୂତି ସ୍ତଷ୍ଟ ଭାବରେ ବିକଶିତ ହୋଇଥାଏ ।! 
ପରିସ୍ଥିତିର ଅନୁକୂଳତା ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଚିରଖ୍ବ ଏହାର ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଥାଏ ।୬” 

ଓଡ଼ିଆ ଲୋକ ସାହିତ୍ୟବିଦ୍‌ କୂଂଜ ବିହାରୀ ଦାଶ ଢଗର ପରିଭାଷା ନିର୍ଣ୍ଠୟ ସ୍ଵରୂପ କହନ୍ତି 
ଢଗଡ଼ମାଳି, ଛଟା ଯେକୌଣସି ଭାଷାର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭୂଷଣ | ଏଥିରୁ ଲୋକସାଧାରଣଙ୍କ ଚିନ୍ତା, ଚରିତ୍ର, 
ପ୍ରତ୍ୟୁପ୍ୂନ ଜ୍ଞାନ, ବୁବି, ବିଚାର, ଆଚାର, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ସାଧନା, ବ୍ୟଙ୍ଗ, ବିଳାସ ରୁଚି ଓ ଶୂଚୀତାର 
ଖାଣ୍ଟି ପରିଚୟ ମିଳେ ।^* 

ଉପରୋକ୍ତ ପରିଭାଷାଗୁଡ଼ିକ ‘ ଢଗ”ର ସଂକ୍ଷିପ୍ତତା, ସାରଗର୍ଭିକ ଅର୍ଥବତ୍ତା, ଲୋକ 
ଜୀବନାନୂଭୂତିର ପ୍ରତିଫଳନ ଓ ପରମ୍ପରା ବା ଇତିହାସର ପରିବହନକୁ ଗୁରୁତ୍ଵାୟିତ୍ଵ କରିବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ଜୀବନର ଗତିଶୀଳତାରେ ଏଗୁଡ଼ିକର ଉପାଦେୟତା ଉପରେ ଦୃଷ୍ଟିପାତ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ 
କରିଛନ୍ତି । 

ପ୍ରସଂଗଭିଭିକ ଆଲୋଚନାର ଅନ୍ୟତମ ପ୍ରବକ୍ତା ଆମେରିକୀୟ ଲୋକତର୍ତ୍ଵବିଦ ୟା 
Dundes ଲୋକତର୍ତ୍ବର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବିଭାବ ପରି ଢଗକୁ ବ୍ୟୟକ୍ତିକ ସଂପ୍ରେଷଣର ନୈର୍ବୟକ୍ତିକ 
ମାଧ୍ଯମ ରୂପରେ ଅଭିହିତ କରନ୍ତି | ତାଙ୍କ ମତରେ ଢଗଟିଏ ମାଧ୍ୟମରେ ଯେତେବେଳେ ଜଣକୁ 
ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯାଏ, ସେତେବେଳେ ସଂପ୍ରେଷିତ ହେଉଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିଟିର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଜଗ କୁହଥିବା ଲୋକ 
ନଥାଏ, ଅଧକନୁ କେଉଁ ଅଜ୍ଞାତ କାଳରୁ ପରମ୍ପରା ମଧ୍ଯରେ ଗଡ଼ିଆସୁଥବା ଏହି ଶିକ୍ଷା ବୀଜଟିର 
ଏତିହାସିକତା ବା ପାରମରିକତା ଓ ସାମୁହିକତା ହିଁ ତାର ଅପରାଧ ବା ଅପରାଧବୋଧକୁ ସତର୍କତା ଓ 
ସଚେତନତା ପ୍ରଦାନ କରେ ।”? 

ଉପରୋକ୍ତ ପରିଭାଷାଗୁଡ଼ିକର ଭିଭିରେ ଢଗ ବା ଛଟାକୁ ନିମନଲିଖୂତ ରୂପରେ ପରିଭାଷିତ 
କରାଯାଇପାରେ ଯେ “ ପରମ୍ପରାକ୍ରମେ ଲୋକସମାଜରେ ପ୍ରଚଳିତ ଓ ପ୍ରବାହିତ ଗଦ୍ୟ ବା ପଦ୍ୟାତ୍ସକ 
ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତବ୍ୟକୁ ଢଗ ବା ଛଟା ବା ଦାଏକା କୁହାଯାଇପାରେ ! ଛଟା / ଦାଏକା ଲୋକତର୍ଵର 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବିଭାବ ପରି ଜନ ସମାଜର ଏତିହାସିକ ଜୀବନଚିତ୍ରକୁ ସାଂକେତିକ ରୂପରେ ପରିବହନ 


କରି ଚାଲିଥାଏ । 


ପରିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ଘି ୧୧୧ 
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ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଛଟା / ଦାଏକାଗୁଡ଼ିକର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ : ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଛଟା / ଦାଏକା 
ପୃଥିବୀର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର ଛଟା / ଦାଏକା ପରି ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନଧାରା ପ୍ରସୂତ ଏବଂ 
ଏଗୁଡ଼ିକ ସଂକ୍ଷିପ୍ରତା, ଗଦ୍ୟାତ୍ସକ ଓ ପଦ୍ୟାତ୍ସକତା, ସମଧର୍ମୀ ଚିତ୍ରାତ୍ସକତା, ଉପଦେଶାତ୍ସକତା, 
ବ୍ୟଞ୍ଜନା ଓ ବିଦୂପାତ୍ସକତା ତଥା ସାମାଜିକ ଏତିହ୍ୟର ପରିବହନାଦି କେତେକ ବିଶିଷ୍ଟ ଗୁଣର 
ଅଧକାରୀ ଅଟନ୍ତି । ଲୋକ ଜୀବନର ସମଗ୍ର ପରିତଳରୁ ଉତ୍ସରିତ ହେଉଥିବା ଏହି ଛଟା ବା 
ଦାଏକାର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ବା ଗୁଣ ଅନେକ ହୋଇପାରେ । 


(କ) ସଂକ୍ଷିପ୍ତତା, ସରଳତା, ଅର୍ଥଗର୍ଭତା : ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଛଟା ବା ଦାଏକାଗୁଡ଼ିକ ଅତି 
ସଂକ୍ଷିପ୍ତ । ଏଗୁଡ଼ିକ କେତୋଟି ଶଦ୍ଦ, ଅଛ କେତୋଟି ବାକ୍ୟ ବା ପଦ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥାନ୍ତି ! 
ଯେମିତି “ ଦେ” କେ ଦେଖେଇ ଦେହେରି ଖାଏ”, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦେବତାକୁ ପ୍ରଦର୍ଶନପୂର୍ବକ ଭୋଗ 
ପୂଜକବର୍ଗ ହିଁ ଆତୃସାତ କରିଥାଏ | ଛଟା ବା ଦାଏକଗୁଡ଼ିକର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ବ୍ୟଂଜନାତ୍ସକ ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ସରଳ ଅର୍ଥବୋଧକ । ଜନସମାଜର ନିଜସ୍ବ ସଂପଦ ଭାବରେ ଜନଭାଷା ନିର୍ମିତ ଏହି ବାକ୍ୟ 
ବା ପଦଗୁଡ଼ିକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସମାଜ ପାଇଁ ସରଳ ଅର୍ଥଦ୍ୟୋତକ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ | ଯେମିତି ' ଯେଉଁ 
ଦେଖବୁ ସମ୍ବର କନା, ହିଟେଇ ଦେବୁ ନାକର ଗୁନା” (ପ୍ରକାରାନ୍ତରେ କାନର ସୁନା) । ଏହି 
ଛଟାଟି କୃଷି ସଂସ୍କୃତି ସଂପର୍କୀତ ଏବଂ କୃଷି ସହ ସଂଯୋଜିତ ପ୍ରତିଟି ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ଏହି ବ୍ୟଂଜନାତ୍ସକ 
ପଦଟି ନିହାତି ସରଳ ଅଥ୍ଥପ୍ରଦ । ଏଇଠି ଛଟା ମାଧ୍ୟମରେ ପାରମ୍ପରିକ ଜନ ଅନୁଭବ କୃଷକକୁ 
ସମ୍ବର ସଦୃଶ କାନ ଥିବା ବଳଦର ଉପାଦେୟତାକୁ ସ୍ମରଣ କରାଇଦେଇ କହୁଛି ଯେ, ସମ୍ବର ସଦୃଶ 
କାନ ଥିବା ବଳଦକୁ ସ୍ତ୍ରୀ ନାକର ଗୁନା ବା ନିଜ କାନର ସୁନାର ପ୍ରତିମୂଲ୍ୟରେ ବି କିଣିନେବା 
ଉଚିତ | ଛଟା ବା ଦାଏକାର ଅଳ୍ଧ ବକ୍ତବ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ଘଟଣା, କାହାଣୀ ଇତ୍ୟାଦିର ବୀଜ ରହିଥାଏ 
ଏବଂ ବିସ୍ତୃତ କାହାଣୀ, ଉପଦେଶାତ୍ଲକତା ବା ଅନୁଭବର ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ରୂପ ଭାବରେ ଏହା ପରିପ୍ରକାଶିତ 
ହୁଏ । ଯେମିତି ' କମେ ଶଶୁର, ଉଡ଼େ ଜୁରଏ |” ଅଥବା “ ଚାଲି ନାଇଁ ଜାନି ବାଟର ଦୋଷ, ରଖୁ 
ନାଇଁ ଜାନି ମାଏଝିର ଦୋଷ ' । ଏହି ଛଟା ଦୂଇଟିର ବିଶ୍ଲେଷଣ କଲେ ଉଭୟ ବିସ୍ତାରିତ ଆକାରରେ 
ପରିପ୍ରକାଶିତ ହେବା ସହ ଏଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରେ ସଂଗୋପିତ ଅର୍ଥଦ୍ୟୋତକ କାହାଣୀର ବୀଜ ମଧ୍ଯ 
ଅନୁଭୂତ ହୋଇପାରିବ । ପ୍ରଥମ ଛଟାଟି ଏକ ଦାୟିତ୍ବହୀନ, ସ୍ଵାଭିମାନରହିତ ଜ୍ଵାଇର ଅସହାୟ 
ଶ୍ଵଶୁର ପ୍ରତି ବୋଝ ହେବାର, ତଥା ଯୌତୁକ ପ୍ରଥା ପ୍ରତି ବ୍ୟଂଗାତ୍ଧକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣର କାହାଣୀଟିଏ 
ସଂଗୋପିତ ରଖୁଥିବା ବେଳେ, ଦ୍ଵିତୀୟ ଛଟାଟି ଆପଣାର ଦୋଷ ଓ ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵ ନିଜ ବ୍ୟତିରେକ 
ଅନ୍ୟ ପାଖରେ ଅନେ୍ଷଣ ବା ପ୍ରଖ୍ୟାପନ କରୁଥିବା ପ୍ରବୃଭିକୁ ଉଚ୍ଚାଗର କରିଥାଏ | 


(ଖ) ଗଦ୍ୟାତ୍ସକତା ଓ ପଦ୍ଯାତ୍ସକତା : ଛଟା ବା ଦାଏକାର ଉଭୟ ଗଦ୍ୟଯାତ୍ସକ ଓ ପଦ୍ଯାତ୍ସକ 
ବିନ୍ୟାସ ହୋଇଥାଏ | ଗଦ୍ୟାତ୍ସକ ଛଟାଗୁଡ଼ିକ ସାଧାରଣତଃ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ବାକ୍ୟ ବିଶିଷ୍ଟ ହୋଇଥାନ୍ତି | 
ନିମ୍ନରେ ଗଦ୍ୟାତ୍ସକ ଛଟା ବିନ୍ଯାସର କେତୋଟି ଉଦାହରଣ ଦିଆଗଲା :- 

“ ଆଢିର କଥା କାଏଲ୍‌କେ ନାଇଁ” ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଯେ, ସମୟ ପରିବର୍ରନଶୀଳ ଓ 
ଆଜିକାର କଥା, ଘଟଣା, ଅନୁଭବ ବା ଦୁଃଖ ସୁଖ କାଲି ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇଯିବ । ସମୟର ଗତି 
ସହ ମଣିଷ ଜୀବନ ନୂତନ ଘଟଣା, ଅନୁଭବ ଓ ସଂକଟଗୁଡ଼ିକର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ 


୧୧୨ ଓ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ଅତୀତ ଅତୀତରେ ରହିଥାଏ ! ଉପକୂଳ ଓଡ଼ିଶାର ଭାଷାରେ “ ଗଲାଣି ତ ଗଲା କଥାରେ ସଂଗାତ ” 
ଢଗର ଏହା ସମାନାର୍ଥବୋଧକ | 

“ ତତଲା ପାନି ଘର ନି ପୁଡ଼େ” । ଗରମ ପାଣିରେ ଘର ପୋଡ଼େ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ ଭିରିହୀନ 
କଥା କୌଣସି ପ୍ରକାର ସଂରଚନା ବା ବିରଚନାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇନପାରେ । ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଗଦ୍ୟାତ୍ସକ 
ଛଟାର ଅନ୍ୟ ଉଦାହରଣଟିଏ ହେଲା “ କିର୍ଷରି କିଟିଆର ମହାବିଷ” ଅର୍ଥାତ୍‌ କରି ବା ଛୋଟ 
ବିଛାର ବିଷ ଅଧକ | ଏହି ଛଟାଟି ସାନ ବା ନିମ୍ନବର୍ଗ ଲୋକର, ଯିଏ ଅନ୍ୟର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଅବହେଳିତ, 
ସାମର୍ଥ୍ୟର ଉଦ୍‌ଘୋଷଣା କରେ | 

ଗଦ୍ୟାତ୍ସକ ବିନ୍ଯାସ ବ୍ୟତୀତ ଛଟା ବା ଦାଏକାର ପଦ୍ୟାତ୍ସକ ବିନ୍ୟାସ ଅଧୂକ | ଛଟା ବା 
ଦାଏକା ଯେଉଁଠି ଦୁଇ ବା ଅଧକ ପଦ ବିଶିଷ୍ଠ ହୋଇଛି, ସେଇଠି ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଭାବରେ ଉପଧା 
ମିଳନ ରହିଛି ଓ ଏହା ପଦ୍ୟାତ୍ସକ ହୋଇଛି । ଏହି ପଦ୍ୟାତ୍ସକତା କେତେବେଳେ ଉଭୟ ବା ସମସ୍ତ 
ପଦମାନଙ୍କର ସମଧ୍ବନିମେଳରେ ଛାନ୍ଦସିକ ହୋଇଛି ତ କେତେବେଳେ ଅନ୍ୟ ଧ୍ଵନି ମେଳ ରଖ 
ପୟାର ବା ଦାଶ୍ଡିବୃତ୍ତ ଛନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ ସଂକୋଚନ -ପ୍ରସାରଣଶୀଳ ହୋଇଛି । 

ସମଧ୍ବନିମେଳ ବିଶିଷ୍ଟ ଛଟାର ଉଦାହରଣ : 

“ ଦେଲୁ ନାରୀ 

ହେଲୁ ପାରି” 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଝିଅକୁ ବିବାହ ବନ୍ଧନରେ ଆବଦ୍ଧ କରି ଅବିଭାବକ ଅବିବାହିତା କନ୍ୟାର ବୋଝରୁ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ ! 


(ଗ) ସମଧର୍ମୀ ଚିତ୍ରାତ୍ସକ : ସମଧର୍ମୀ ଚିତୃଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରଖ୍ୟାପନ ମାଧ୍ଯମରେ ସମାନ ପ୍ରକାର ଅର୍ଥ 
ପରିବେଷଣ କରୁଥିବା ଛଟାମାନଙ୍କୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଏ । ଏଥିରେ ଚିତ୍ର ଗୁଡ଼ିକ ସମଧର୍ମୀ ବା 
ସମାନ୍ତରାଳ । 

“ ଗାଁ ଖାଏ ବମ୍ହନା- 

ଖେତ୍‌ ଖାଏ ସମନା” 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମନା ( ଏକ ପ୍ରକାର ବାଳୁଂଗା) ଯେମିତି ଖେତକୁ ନଷ୍ଟ କରିଥାଏ, ବ୍ରାହଣ ସେମିତି ଗ୍ରାମକୁ 
ନଷ୍ଟ କରିଥାଏ | 

ଅଥବା, “ କୁଲିହା, କୁକୁର, ରାବନ୍‌ / ଧୁବା, ଭଡାରି, ବାମ୍ହନ୍‌” ଏଠାରେ ସାମନ୍ତତନ୍ତ୍ରର 
ତିନି ମୁଖ୍ୟ ସେବାକାରୀ ଜାତି ବା ଯଜମାନୀ ଜାତିକୁ ତିନୋଟି ମାନବେତର ପରଭକ୍ଷୀ ପ୍ରାଣୀ ସହିତ 
ତୁଳନା କରାଯାଇଛି । ଏ ଉଭୟ ଛଟାରେ ଜାତିଗତ ବିଦ୍ବେଷ ଚିତ୍ର ପ୍ରତିଫଳିତ ଯେଉଁଥିରେ 
ନିମ୍ନବର୍ଗ ଓ କୃଷିଜିବୀ ଜାତି ବ୍ରାହ୍ମଣ ସହିତ ଅନ୍ୟ ଯଜମାନୀ ଜାତି ପ୍ରତି ଆକ୍ଷେପାଚ୍ସକ ଛଟା 
ପ୍ରୟୋଗ କରିଛି । 

ସେହିପରି “ ଅତି ମଧୁର କିରା ଖାଏ / ଅତି ନିଲଢ ଗିତ ଗାଏ / ଅତି ସେରରା ନାଚି 
ଯାଏ” ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି ଜିନିଷ ଅତି ହେଲେ ନାଶକ ହୋଇଥାଏ | ଏହି ସମଧର୍ମା ଚିତ୍ରାତ୍ସକ ଛଟା 
ମାଧ୍ୟମରେ ନିମ୍ବବର୍ଗ ଜାତି ଓ ଜନତା ପ୍ରତି ଉଚ୍ଚବର୍ଗର ଅବଞ୍ାଭାବ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୁଏ ଯେଉଁଠି 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ପି ୧୧୩ 
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ନିମ୍ନବର୍ଗ ସଂସ୍କୃତିର ମୂଳ ଉପାଦାନ ନାଚ ଓ ଗୀତକୁ ଯଥାକ୍ରମେ ନିଲଜ ଓ ସୈରରା ବା ବେହିଆଙ୍କ 
ଗୁଣ ସହିତ ତୂଳନା କରାଯାଇଛି । 


(ଘ) ବ୍ୟବହାରିକ ଜୀବନଧାରା ପ୍ରସୂତ ବା ଅନୁଭୂତିସିଦ୍ଧ : ଛଟା ବା ଦାଏକା ଜନ ଜୀବନର 
ପିଢ଼ୀ ପିଢ଼ୀର ଅନୁଭବ ଓ ଅନୁଭୂତିକୁ ସମାବେଶିତ ଓ ଉତ୍ତରିତ କରି ଢନତାକୁ ଜୀବନଯାତ୍ରାର 
ଶିକ୍ଷା ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ । ସାମାଜିକ ଚଳଣି, କର୍ମ ଜୀବନର ଅନୁଭବ, ପରିବାର ଓ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଜୀବନର ଅନୁଭବରାଜିକୁ ଏକତ୍ରିତ କରି ଛଟା ବା ଦାଏକା ମଣିଷକୁ ସତ୍ମାର୍ଗ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଥାଏ | 
ଯେମିତି :- 

“ ଦୂଇ ମାଏଝିର ଘଏତା / ବାସି ଖାଏବୁ କି ତତଲା ଖାଏବୁ / ବେଲ ଆଉନ ଥାଉନ 
କହିଥା” ଏହା ଦୁଇଟି ସ୍ତ୍ରୀ ବିବାହ କରିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିର ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନର ଦୟନୀୟ ବ୍ୟଥାର ଏକ 
ବିଦୃପାତ୍ସକ ପରିପ୍ରକାଶ ମାତ୍ର | ସେହିପରି - 

“ ବୂଢ଼ା ବେଲୈ ମାଏଝି ଆନ୍‌ଲେ ପରକେ / ଗାଁ ବାହାରେ ଘର ବନାଲେ ଟୋରକେ” 
ଅଥବା “ ପୁଓ ଜନମ କରି ବହକେ ଦିଅ / ଝି ଜନମ କରି ଜୁଏକେ ଦିଅ ” ଇତ୍ୟାଦି ଛଟା ଜନ 
ଜୀବନର ପିଢ଼ୀ ପିଢ଼ୀର ଅନୁଭବର ଉତ୍ତରଣ ମତ୍ର । ସାମାଜିକ ଜୀବନାନୂଭବ ବ୍ୟତିରେକ କର୍ମ 
ଜୀବନର ଅନୂଭବ ଓ ତତ୍ଜନିତ ସଂଦେଶ ମଧ୍ଯ ଢଟମାନଙ୍କରେ ରହିଥାଏ | ଯଥା - 

“ ଲୁଡ଼କି ଶିଂଘି ଝାଟି ଲେଂଜି ତେଲ ଚିକ୍ନିଆ ଚମ୍‌ / ଏନ୍ତା ଗାଏ ନାଇଁ ଘିନିକରି ହାଟୁ 
ଫିରେ ଅଧମ” ଅଥବା - “ ଜୁସେର ଜଗାସି ଚିକିର ପୋ”/ କପା ଜଗାସି ବାପର ପୋ” | ପ୍ରଥମ 
ଛଟାରେ ଉତ୍ତମ ଗାଇର ଲକ୍ଷଣ ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଥିବା ବେଳେ ଦ୍ଵିତୀୟ ଛଟାଟି କୂସେର ବା ଅଖୁଚାଷର 
କଠିଶତା ଓ କପା ଚାଷର ସହଜତାକୁ ପ୍ରଖ୍ୟାପିତ କରିଥାଏ 

ସମାଜିକ ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନଧାରା ପ୍ରସୂତ ଛଟା ବା ଦାଏକା ଗୁଡ଼ିକ ଉପଦେଶାତ୍ସକ ବି 
ହୋଇଥାଏ | ଯୁଗ ଯୁଗର ଜୀବନାନୂଭୂତି ସଂଭୂତ ଛଟା ବା ଦାଏକାର ଉପଦେଶ ଗୁଡ଼ିକ ରଚନାତ୍ସକ 
ହିଁ ହୋଇଥାଏ । ଯେମିତି - ` 

“ ଆପେ ବନିଜ ପୁତୈ ଚାଷ / ଗୁତି କରେ ସର୍ବନାଶ” ଅର୍ଥାତ“ ବାଣିଜ୍ୟ ଓ ଚାଷ ଆଦି 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଆର୍ଥିକ ଜୀବନବିଭବ ବା କାର୍ଯ୍ୟ ନିଜସ୍ଵ ତତ୍ତାବଧାନର ଆବଶ୍ୟକତା ରଖୁଥାଏ ଏବଂ 
ନୌକର ବା କର୍ମଚାରୀ ( ଗୁତି, ହଳିଆ ଇତ୍ୟାଦି) ଏ ଦାୟିତ୍ଵ ତୁଲାଇବାରେ ସର୍ବଦା ଅସମର୍ଥ ଓ 
ଅବିଶ୍ଵାସଯୋଗ୍ୟ । ସେହିପରି ସାମାଜିକ ଜୀବନାନୂଭବର ଅନ୍ୟ ଏକ ଅନୁଭୂତିସିଦ୍ଧ ଛଟା ହେଲା 
“ ଚଢ଼େନ ମାଛର ମୁଡ଼େ ଠେଙ୍ଗା ” ଅର୍ଥାତ, କୌଣସି କାମରେ ଆଗଭର ହେଉଥିବା ଲୋକ ବା 
ସାମାଜିକ ନେତୃତ୍ଵ ନେଉଥିବା ଲୋକ ବିପଦଗ୍ରସ୍ତ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ଅଧକ । ଏହିପରି ଉଚ୍ତିମାନଙ୍କ 
ମାଧ୍ଯମରେ ଛଟା, ଦାଏକା ପିଢ଼ୀକୁ ପିଢ଼ୀରୁ ସାମାଜିକ ଶିକ୍ଷା ଓ ସଚେତନତା ପ୍ରବାହିତ କରିଚାଲିଥାଏ । 


(ଡ) ବ୍ୟଂଜନା ଓ ବିଦ୍ଧପାତ୍ସକତା : ଛଟା ବା ଦାଏକାର ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ଗୁଣ ହେଉଛି ଏହାର 
ବ୍ୟଂଜନା | ଅଛ ଶଦ୍ଦ ବା ପଦରେ ବିସ୍ତାରିତ ଜୀବନବାଣୀ ଦେଉଥିବା ଛଟା ଖୁବ୍‌ କମ୍‌ ଅବିଧା ଓ 
ଅଧ୍ବକ ବ୍ୟଂଜନାର୍ଥକ ହେବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଉଠେ | ବ୍ୟକ୍ତି ମଣିଷର ଗତି ଓ ବରିତ୍ରକୁ ନିୟନ୍ତିତ 


୧୧୪ ୮ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ଓ ନିୟମିତ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏଗୁଡ଼ିକ କେବେ କେମିତି କୋମଳ ବିଦୁୃପର ଆସ୍ତରଣ ଭିତରେ 
ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥାନ୍ତି । ନିମ୍ନରେ କେତୋଟି ବ୍ୟଂଜନାତ୍ସକ ଛଟାର ଉଦାହରଣ ଦିଆଗଲା ! 

“ ଲୁହା ଶସ୍ତା ହେଲୈ ବେଂଗ ବି ଖଡା ଧରସି”- ଲୁହା ଶସ୍ତା ହେଲେ ବେଙ୍ଗ ବି 
ଖଣ୍ଡାଧରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି ଚିନିଷ ଅତି ହେଲେ ତାର ମୂଲ୍ୟ କମିଯାଏ । ସେହିପରି - 

“ ଅରକଲେ ପଡ଼େ ଭାଲୁ ତ ଗାଢ଼ ମାରେ କୁଲୁ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିପଦ ସମୟରେ ସଂପନ୍ଧ ଓ 
ପ୍ରତିପରିଶାଜୀ ଲୋକ ଉପରେ ଦୁର୍ବଳ ଲୋକ ମଧ୍ଯ ଆଧ୍ଵପତ୍ୟ ବିସ୍ତାର କରିପାରେ । 

ବିଦ୍ପାତ୍ସକ ଛଟା ବା ଦାଏକାଗୁଡ଼ିକ ସାଧାରଣତଃ ସାମାଜିକ ଜୀବନାନୂଭୂତି ଆଧାରିତ 
ହୋଇଥାଏ । ଏଥରେ ସାମାଜିକ ବିଭେଦ ଓ ବିଦ୍ବେଷର ପ୍ରତିଛାୟା ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ | ଯେମିତି- 

“ କମା ବାମ୍ହନୀ ଲୋ, ତୁଇ ରାଛି ଖାଏବୁ କାହିଁ / କୁମ୍ଭାର ବୂପରା ହାଏଁଡ଼୍‌ ଗଢ଼ିଛେ ଥୁକ 
ଟିକେ ଟିକେ ଦେଇ” - ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେତେ ଉପାର୍ଚ୍ଚନ କଲେ ବି ବ୍ରାହ୍ମଣୀ ରାନି ଖାଇବ କୋଉଠି ? 
କୁମ୍ଭାର ବିଚରା ଯେ ଛେପ ଲଗାଇ ହାଶ୍ି ଗଢ଼ିଛି । ବ୍ରାହଣର ଜାତି ଆଧ୍ବପତ୍ୟ ପ୍ରତି “ଲୋକର 
ବିଦୃପ ରହିଛି । 

ଅଥବା “ ବାମ୍ହନ ପେଟ, ବରଗଡ଼ ହାଟ ” 

ଅଥବା “ ବଉଦିଆ ପଧାନ, ପଟନିଆ ସାହୁ / ମଦ ମୁକୃୂରିଏ ଆଏଲେ କାହୁଁ” 

ଅଥବା “ ମହାତି ଜାତି, ଉଧାର ପାଏଲେ ହାତୀ ଘିନତି ” 

ଅଥବା “ କୁଇଲତା ଅକଲ, ପଏସା ସକଲ” ଇତ୍ୟାଦି । 

ବିଦୃପାତ୍ସକ ଛଟା ମାନବିକ ଚରିତ୍ର, ବନ୍ଧୁସମ୍ବନ୍ଧୀୟ, ସାମନ୍ତୀ ସଂପର୍କ ଇତ୍ୟାଦି ବିଷୟରେ 
ମଧ୍ଯ ସଚେତ କରେଇଦିଏ | ଯଥା: 

“ ଉପରେ ଉପରେ ଫୁଲଗୁଭା / ଭିତରେ ଭିତରେ କୂବା କୁବା” ଏହି ଛଟା ଉପରେ 
ସୁନ୍ଦର ବ୍ୟବହାର ପ୍ରଦର୍ଶନ କରୁଥିବା କୂଟୀଜ ବ୍ୟକ୍ତି ବା ଭିତରେ କଦର୍ଯ୍ୟ ଆତ୍ସବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ରଖୁଥିବା 
ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରତି ଏକ ଆକ୍ଷେପାତ୍ସକ ବିଦୁପ ଅଟେ | ସେହିପରି - 

“ ପର୍ହର୍‌ ପୁଓ ବୁଡ଼ି ମଲା / ମୁଇଁ ଦେଖଲି ଟୁପ୍କଲା” ବ୍ୟକ୍ତି ମଣିଷର ସ୍ଵାର୍ଥପରତାକୁ 
ବିଦୁପ କରେ । ସେହିପରି ସାମାଜିକ ପ୍ରଥାଗୁଡ଼ିକର ବିରୋଧ ଛଟାର ବ୍ୟଙ୍ଗାତ୍ସକ ଭଙ୍ଗୀରେ ପରିପ୍ରକାଶିତ 
ହୋଇଥାଏ । ଉଦାହରଣ - 

“ କମେ ଶ୍ଵଶୁର / ଉଡ଼େ ଢୁଏ” ଏହି ଛଟାଟି ଯୌତୁକ ପ୍ରଥାକୁ ବିଦୂପ କରେ ! ଅଥବା 

“ ଦାରି, ଚୂରି, ସତକରମ / ଘର ପୁଡ଼ାଲେ ବଡ଼ା ଧରମ / ଗାଏ ମାର୍ଲେ ବଏକୁଠୈ 
ବାସ / ଗଟ୍ଟା ଗଲେ ସରବନାଶ ” | 
(ଚ) ସାମାଜିକ ଇତିହାସର ପରିବାହକ : ଲୋକ ଇତିହାସ ବା ସାମାଜିକ ଏତିହାସିକ ଜୀବନଚିତ୍ର 
ମିଥ୍‌ ଓ ଅଭିଚାରମାନଙ୍କ ପରି ଛଟା ବା ଦାଏକାଗୁଡ଼ିକରେ ମଧ୍ଯ ଅଂକିତ ଓ ପ୍ରତୀକିତ ହୋଇଥାଏ ! 
ଅଛ କେତୋଟି ଶବ୍ଦର ଛଟାଟିଏ କେଉଁ ଦୂର ଅତୀତର ଏତିହାସିକ ବୀଙ୍କକୁ ସବୁ ସମୟରେ 
ଲୋକ ଜୀବନର ନିକଟତମ ସତ୍ୟ ଭାବରେ “ ଲୋକ” ପାଖରେ ପୂରଖ୍ୟାପିତ ଓ ସଂବେଦିତ କରି 
ଆସିଛି । ଲୋକୋକ୍ତି ବା ଛଟା ଏହି ଏତିହାସିକ ବୀଜକୁ କେତେବେଳେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ଉଲ୍ଲେଖ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ଘି ୧୧୫ 
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କରି ଲୋକର ଆତ୍ୃବିଶ୍ଵାସକୁ ପ୍ରେରିତ କରି ଆସିଛି ତ କେତେବେଳେ ଲକ୍ଷଣାରେ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ଭାବରେ 
ଏସିତିହାସିକ ସତ୍ୟକୁ ସାଂକେତିକ କରିଛି । 

ଏତିହାସିକ ସତ୍ୟକୂ ସିଧାସଳଖ ତଥା ଢାତି ଜୀବନର ନିକଟତମ ସତ୍ୟ ଭାବରେ ପ୍ରଖ୍ୟାପନ 
କରୁଥିବା କେତୋଟି ଆଦିବାସୀ ଲୋକୋକ୍ରତିର ନିମ୍ନରେ ଉଦ୍ଧରଣ ଓ ଅନୁଶୀଳନ କରାଯାଉଛି । 

“ ଗୌଡ଼ ଉଠଲେ ଛତର୍‌ ଟେକେ, ଗୋଡ଼ ବସଲେ ପତର୍‌ ବିକେ” ¦ ଏହି ଛଟାଟି 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଅନ୍ୟ ଏକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଜନଜାତି ' ଗୌଡ଼” ସଂପ୍ରଦାୟର ଏତିହାସିକ ସ୍ପିତିର ବ୍ୟାଖ୍ୟାନ 
କରେ | ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ରାଜନୀତିକ ଇତିହାସରେ ଏକ ସଂଘର୍ଷଶୀଳ ତଥା ସାମନ୍ତବର୍ଗ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ 
ଏହି ଜନଜାତି ବହୁବାତ ଉତ୍ଥାନ-ପତନର ଦ୍ନ୍ଦ୍୍‌ ଦେଖଛି | ତେବେ ଯେତେବେଳେ ବି ଗୌଡ଼ 
ଆପଣାକୁ ଜାଗରିତ କରିଛି ସେତେବେଳେ ସିଏ ଛତ୍ରଧାରଣ କରିଛି ବା ରାଜନୀତିକ ଅଧ୍ବପତି 
ବର୍ଗରେ ସାମିଲ ହୋଇଛି, ଅପର ପକ୍ଷରେ ଯେତେବେଳେ ଏ ଜାତି ନିସ୍ତେଜ ହୋଇଛି 
ସେତେବେଳେ ସେ ପଡ଼ ବିକ୍ରୟ କରି ଜୀବିକା ନିର୍ବାହ କରିଛି । ସମଗ୍ର ଉନବିଂଶ ଶତକରେ, 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିବାସୀ ଜନଜାତିଗୁଡ଼ିକର ( ମୁଖ୍ୟତଃ ଗୋଡ଼, ବିଂଝାଲ ଓ କନ୍ଧମାନଙ୍କର) ବହୁଳ 
ବିସ୍କାପନ, ବିସ୍ଥାପନ ବିରୋଧୀ ସଶସ୍ତ୍ର ଆନ୍ଦୋଳନ, ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ସହାୟତାରେ ସ୍ଥାନୀୟ 
ରାଜଶକ୍ତିମାନଙ୍କଦ୍ଵାରୀ ଏ ଆନ୍ଦୋଳନଗୁଡ଼ିକର ବର୍ବର ଅବଦମନ ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ ଆଦିବାସୀଙ୍କ 
ରାଜନୀତିକ ଆଧ୍ଵପତ୍ୟ ଓ ଆର୍ଥକ ସ୍ବଚ୍ଛନ୍ଦତାକୁ ସମୂଳେ ନଷ୍ଟ କରିଦେବା ସହ ଏମାନଙ୍କ ସଂଘର୍ଷଶୀଳ 
ମନକୁ ଭାର୍ଗି ଚୂରମାର କରିଦେଲା । ଏ ଆନ୍ଦୋଳନ ପରବର୍ରୀ ଆଦିବାସୀ ଜୀବନଧାରା ହେଉଛି 
ଶ୍ରମଜୀବୀର (ଜଙ୍ଗଲ, ଭୂମି, ରାସ୍ତା ନିର୍ମାଣ ଇତ୍ୟାଦି କାମର ଶ୍ରମଜୀବୀ) । ଏହି ଲୋକୋ୍ରି 
ଗୌଡ଼ ଜନଜାତିର ସଂଘର୍ଷଶୀଳ ଏତିହ୍ୟର ସ୍ମାରକ ମାତ୍ର ହୋଇ ଲୋକରେ ବଞ୍ଚିରହିଛି | 

“ ଗୌଡର୍‌ ଜେ ଭୁଇଁ, ରଚାର୍‌ ଢେ ରାଏଜ୍‌ | ” 

ଏହି ଲୋକୋଭ୍ତି ଗୌଡ଼ ଜନଜାତିର ମୂଳ ନିବାସର ସୂଚନା ଦେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ବହୁ 
କାଳଧରି ରାଜସତ୍ତା ସହ ସେମାନଙ୍କର ସଂପର୍କର ସୂଚନା ଦିଏ | ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଛୋଟ ଛୋଟ 
ରାଜ୍ୟର ରାଜାମାନେ କ୍ଷମତା କୈନ୍ଦିକରଣ (€୦NSଠା¡ଏation) ପାଇଁ ସ୍ଥାନୀୟ ଆଦିବାସୀ ଜନଜାତି 
ସହ ବନ୍ଧୁତାପୂର୍ଣ୍ଣ ସମ୍ପର୍କ ସ୍ଥାପନ କରିଥିଲେ । ବହୁକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରାଜାମାନେ ପ୍ରକୃତ କ୍ଷମତାର 
ଅଧ୍ବକାରୀ ହୋଇଥୁଲେ ହେଁ ଜମି ବା ଭୂମି ଉପରେ ଜମିଦାର ଏବଂ ଗଂଝୁ, ଗୌନ୍ଧିଆଙ୍କ ଅଖଣ୍ଡ 
କ୍ଷମତା ରହିଥିଲା । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଛୋଟ ଛୋଟ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କରେ ଗୌଡ଼, କନ୍ଧ ଓ ବିଂଝାଲ 
ଜନଜ୍ଚାତିମାନଙ୍କର ଜମିଦାରୀରେ ଆଧ୍ପତ୍ୟ ରହିଥିଲା ଏବଂ ଜନଜାତି ଗୁଡ଼ିକ ମୁଖ୍ୟତଃ ଏ ଅଞ୍ଚଳର 
ଅଧୁକାଂଶ ଖୁଟକଟା ଜମିର ନିର୍ମାତା । ରାଜସରା ସହ ସୈହାର୍ଦ୍ୟପୂର୍ ସହାବସ୍ଥାନରେ ଥିବା ସମୟରେ 
ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଥବା ଜନଜାତୀୟ ଛଟା ଅଟେ ଏହା ! ଆଦିବାସୀ ଜନଜ୍ଜାତି ଗୁଡ଼ିକ ସହ ବନ୍ଧୁତାପୂର୍ଣ 
ରାଜକୀୟ ସଂପକର ଅନ୍ୟ ଏକ ଉଦାହରଣ ମିଳେ ନିମ୍ନଲିଖୂତ କନ୍ଧ ଲୋକୋକ୍ତିରେ - 

ପାଟବନ୍ଧା ବଡ଼ାକା 

କୁଡ଼େ ଧରା ତୁଡୁକା 

ଝି ଦିଆ ସେର୍‌ମେଲ୍‌କା 

ଏହି ଲୋକୋକ୍ତି କନ୍ଧ ଜନଜାତିର ବିବିଧ ଉପଗୋଷ୍ଠୀ ସହ କଳାହାଣ୍ତି ନାଗବଂଶର 
ରାଜାମାନଙ୍କର ସଂପର୍କ ବନ୍ଧନର ତଥ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରେ | “ ବହୁ କାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପାଟଣାର ଏକ କନ୍ଧ 


୧ ୧୬ ଠ ପଶ୍ତିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ଯୁବତୀକୁ କଳାହାଶ୍ତି ମହାରାଜ ବିବାହ କରୁଥିଲେ ! ବିବାହ ପରେ ଅବଶ୍ୟ ଉକ୍ତ କନ୍ୟାକୁ ଛାଡ଼ପତ୍ର 
ଦିଆଯାଉଥୁଲା । କିନଧୁ ଏହି ବିବାହର ଆଳରେ ସମଗ୍ର କନ୍ଧବର୍ଗକୁ ଆପଣାର କରିବାର ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ 
ପ୍ରଚେଷ୍ଟାଟି ସ୍ଵତଃ ବାରି ହୋଇପଡ଼ିଥାଏ । ଯଥା - ଅଭିଷେକ ସମୟରେ ବଡ଼ାକା କନ୍ଧ-ସର୍ଦ୍ଦାର 
ରାଜଙ୍କ ମୁଣ୍ଡରେ ପଗଡ଼ି ବାଂଧେ, ତୁଡ଼ୁକା କନ୍ଧ ସର୍ଦାର ରାଜାଙ୍କୁ କୋଳରେ ଧରନ୍ତି ଓ ସେର୍‌ମେଲ୍‌କା 
ବର୍ଗର କନ୍ଦ ଯୁବତୀକୁ ପାଟରାଣୀ ରୂପେ ରାଜା ବିବାହ କରନ୍ତି । ଯଦି କୌଣସି ପାରମ୍ପରିକ 
କାରଣରୁ ରାଜା କନ୍ଧ କନ୍ୟାକୁ ପାଟରାଣୀ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥାନ୍ତେ ତେବେ ସେ ଯେଉଁ ବର୍ଗର 
କନ୍ୟାକୁ ବିବାହ କଲେ, ସେହି ବର୍ଟର ସର୍ବାର ରାଜାଙ୍କୁ କୋଳରେ ବସାଇ ବିବାହ ଦେଇପାରନ୍ତେ । 
ସମସ୍ତ କନ୍ଧଜାତିକୁ ଆପଣାର କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଥିବା ବିବିଧ ଗୋଷ୍ଠୀର 
ମୁଖ୍ୟଙ୍କୁ ଏହି ସମ୍ମାନକର କାର୍ଯ୍ୟସହ ସଂପୃକ୍ତ କରାଯାଇଛି । ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଆଦିବାସୀ ବର୍ଗ 
ଆପଣାକୁ ଗୌରାବାନ୍ତିତ ଅନୁଭବ କରିଛି ଏବଂ ସାମନ୍ତୀବର୍ଗରେ ଅଧ୍ଶଷ୍ପିତ ହେବା ସହ ଆଦିବାସୀ 
ଦଳପତିଙ୍କ ସଂ ସ୍କୃତୀକରଣ ପ୍ରକ୍ରିୟା ପ୍ରାରମ୍ଭ ହୋଇଛି । ଅପର ପକ୍ଷରେ ଏହା ରାଜସତ୍ତାର ରାଜନୀତିକ 
ଆଦିବାସୀକରଣର ମଧ୍ଯ ଏକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ | 

“ ଗଡ଼ ଆର କନ୍ଧ ମାଁ ମାଏସିର ପୁଓ” । 

ଏହି ଛଟା ବା ଲୋକୋକ୍ରି ଏ ଅଞ୍ଚଳର ଦୂଇ ପ୍ରାଚୀନ ଜନଜାତି କନ୍ଧ ଓ ଗାଁଡ଼ ମଧ୍ଯରେ ଥିବା 
ଵିତିହାସିକ ବନ୍ଧୁତାପୂର୍ଣ ସହାବସ୍ଥାନର ଚିତ୍ର ଦିଏ । ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ ଏ ଦୁଇ ଜନଜାତି ମଧ୍ଯରେ 
ଅଧ୍ବକାଂଶ ସମୟରେ ମିତ୍ରତାପୂର୍ଣ ସଂପର୍କ ରହିଆସିଛି ଯଦିଓ ଏଠାକାର ରାଜାମାନଙ୍କ କୌଶଳ 
ବଳରେ ଏମାନେ କଦାଚିତ ପରସ୍ପର ସହ ଯୁଦ୍ଧର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛନ୍ତି | ପାଟଣାର ଇତିହାସରେ 
ରମାଇଦେଓ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଏହି ଦୂଇ ଜନଜାତି ମଧ୍ଯରେ ଯୁଦ୍ଧର ସୂତ୍ରପାତ କରାଇଥିଲେ ଏବଂ 
ଦମାଇ ର୍ଗଡ଼ର ପୁଅର ନେତୃତ୍ଵରେ ଜରାସିଂହାର କନ୍ଧ ସର୍ଦ୍ଦାର ଖୁରଖୁସମେଟା ଓ ଝଲିଆ ସାଦା 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ଯୁଦ୍ଧ ଅଭିଯାନ ଚଳେଇଥୁଲେ ।” 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଛଟା ବା ଦାଏକାମାନଙ୍କ ବର୍ଗୀକରଣ : ଛଟା ବା ଦାଏକାର ସଂଖ୍ୟାଧ୍ବକତା 
ଏହାର ଯେକୌଣସି ପ୍ରକାର ବର୍ଗୀକରଣକୁ ସବୁବେଳେ ଅସଂପୂର୍ଣ ସିଦ୍ଧ କରିପାରିବ ! ଏଠାରେ 
ଏଗୁଡ଼ିକର ବର୍ଗୀକରଣର ଏକ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ପ୍ରୟାସ କରାଯାଇଛି | 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଛଟା ବା ଦାଏକାକୁ ଏଠାରେ ସ୍ଥଳ ଭାବରେ ଛଅଟି ବର୍ଗରେ ବଗୀକରଣ 
କରାଯାଇଛି | ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲା :- କର୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଛଟା, ଜାତି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଛଟା, ମାନବିକ ଚରିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଛଟା, ସ୍ଥାନ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଛଟା, ଜନବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଛଟା ଓ ସାମାଜିକ ଶିକ୍ଷାମୂଳକ 
ଛଟା | 


(ଜ) କର୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଛଟା : ଆବହମାନ କାଳରୁ କର୍ମ ହିଁ ଲୋକ ଜୀବନର ସବୁଠୁ ମୁଖ୍ୟ ଅଂଶ 
ଭାବରର ପ୍ରତିଭାତ ହୋଇଛି ! ଏହା ତାର ପେଟପାଟଣା ବା ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନଯାତ୍ରାର ଏକମାତ୍ର 
ପାଥେୟ ଅଟେ । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି କୃଷିଭିଭିକ ଆର୍ଥକ ସଂରଚନା ଉପରେ 
ଦଣ୍ଡାୟମାନ । ତେଣୁ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର କର୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଛଟା କୃଷି, ପାଣିପାଗ ତଥା କୃଷି ଉପଯୋଗୀ 
ପଶୁମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ଯୁଗ ଯୁଗର ଅନୁଭୂତି ବହନ କରି ନୂତନ ପିଢ଼ୀର କୃଷକଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷିତ ଓ 
ସତର୍କ କରାଇଥାଏ | ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ- 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ଘି ୧୧୭ 
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ପିଲ୍‌ ବିହିଡ଼ା କାଦୋ କୁହା / ଚାଲ ଦେଖ ମୋର ପହ୍ଲାରୁଆ 

ଅଥବା, ଆଠ କୂଡ଼ା, ବାର ବିହିଡ଼ା / ବାଏଗନ୍‌ ଫଲେ ମୁଡ଼ା ମୁଡ଼ା 

ଏ ଉଭୟ ଲୋକୋକ୍ରିରେ କୃଷି ପଦ୍ଧତି ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି । ସେହିପରି ପାଣିପାଗ 
ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଛଟାର ଉଦାହରଣ : 

ପୂର୍ବେ ଆର୍ବୂଲ ପଶ୍ଚିମେ ରବି / ଡାକ ବଲେ ପୁତା ସେଦିନ ଧୋବି । 

ଅର୍ଥାତ୍‌ ପଶ୍ଚିମ ଦିଗରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଅବସ୍ଥାନ ସମୟରେ ପୂର୍ବଦିଗରେ ଇନ୍ଦ୍ରଧନୁ ଦୃଶ୍ୟମାନ 
ହେଲେ ବର୍ଷା ହୋଇଥାଏ | 
ଅଥବା, “ ଦୂର ମଣ୍ଡଲ ପାସ୍‌ ପାଏନ / ପାସ ମଣ୍ଡଲ ଦୂର ପାଏନ” 

ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ଚତୁପାର୍ଶ୍ଵରେ ଅଙ୍କିତ ବକୟ ବା ମଣ୍ଡଳ ଯଦି ଦୂରବର୍ରୀ ବା ବୃହତ 
ହୋଇଥାଏ ତେବେ ବର୍ଷାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ | ଏବଂ ଏହା ଯଦି ନିକଟବର୍ରୀ ବା ଛୋଟ ହୋଇଥାଏ 
ତେବେ ବର୍ଷାର ଆଦୌ ସମ୍ଭାବନା ନଥାଏ ! 

ଗୁହପାଳିତ ପଶୁପକ୍ଷୀ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଛଟାରେ ଉତ୍ତମ ଗୃହପାଳିତ ପଶୁ ପକ୍ଷୀର ଗୁଣଧର୍ମ ବର୍ଣ୍ତିତ 
ଥାଏ ଯଥା - 

“ ଲୁଡ଼କି ସିଂଘି ଝାଟି ଲେଂଜି, ତେଲ ଚିକ୍ନିଆଁ ଚମ୍‌ 

ଏନ୍ତା ଗାଏ ନାଇଁ ଘିନି କରି, ହାର୍ଟ ଫିରେ ଅଧମ୍‌ ” 
ଅଥବା, “ ଯେଭେଁ ଦଖବୁ ସମ୍ବର କନା - ହିଟେଇ ଦେବୁ ନାକର ଗୁନା” ଇତ୍ୟାଦି 

(ଖ) ଜାତି ସନ୍ପନ୍ଧୀୟ : ରାଜତାନ୍ତିକ ବିପ୍ରବାଦୀ ସାମନ୍ତବାଦରେ ଜାତି ଏକ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ 
ସାମାଜିକ ଅଂଗ । ମଣିଷର କୌଳିକ କର୍ମକୁ ଜାତିର ଆଧାର ରୂପେ ନିରୁପିତ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ଭାରତୀୟ ବିପ୍ରବାଦୀ ରାଜତାନ୍ତିକ ସାମନ୍ତତନ୍ତ୍ର ଆର୍ଥକ ସ୍ଵଚ୍ଥଳତା ଓ ରାଜସତ୍ତା ସହ ନିକଟବର୍ଭିତା 
ଅନୁସାରେ ଏଗୁଡ଼ିକର ଉଚ୍ଚ ନୀଚ ସୋପାନ ନିର୍ବାରଣପୂର୍ବକ ଭାରତୀୟ ସମାଜକୁ ଅନେକ ଛୋଟ 
ଛୋଟ ବର୍ଗ ବା ଏକକରେ ବିଭକ୍ତ କରିଦିଏ । ଜାତିର ବର୍ଗୀୟ ଉଚ୍ଚତା ନିର୍ବାରଣପୂର୍ବକ ଭାରତୀୟ 
ସମାଜର ସାମନ୍ତବାଦୀ ସଂରଚନାକୁ ଦୃଢ଼ ଓ ଶକ୍ତିଶାଳୀ କରିବାରେ ଅପୂର୍ବ ସଫଳତା ହାସଲ 
କରେ | ଏହି ହେତୁରୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରାଜ୍ୟରେ ସମାନ ଜାତିଗୁଡ଼ିକର ଉଚ୍ଚଟନୀଚ ସୋପାନ ଭେଦରେ 
ବ୍ୟତିକ୍ରମ ଦେଖାଯାଇଥାଏ | 

ସମାଜରେ ବିବିଧ ଜାତିର ସହାବସ୍ଥାନ ତଥା ଦୈଦନ୍ଦିନ ଜୀବନପ୍ରବାହ ମଧ୍ଯରେ ସକଳ 
ପ୍ରକାର ଆଦାନପ୍ରଦାନ ଜାତିଗୁଡ଼ିକୁ କେଉଁ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ପରସ୍ତରକୁ ବୃଝିବାର, ନିରେଖୁବାର 
ସୁଯୋଗ ଦେଇଛି । ଗୋଟିଏ ଜାତିପ୍ରତି ଅନ୍ୟ ଜାତିମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ବନ୍ଧୁତୃ ପୂର୍ଣ ଓ ବିଦ୍ଲେଷାତ୍ସକ 
ଉଭୟ ହୋଇପାରେ | ଲୋକର ଏତିହାସିକ ଜୀବନଯାତ୍ରାରେ ଆର୍ଥନୀତିକ ଉତ୍ଥାନ-ପତନ ଏବଂ 
ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ବିବିଧ ଜାତିର ଭୂମିକା ଏ ପ୍ରକାର ସଂପର୍କର ମୂଳ ଜାରଣ ହୋଇଥାଏ । 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଛଟା ବା ଲୋକୋକ୍ରିମାନଙ୍କରେ ବିବିଧ ଜାତିର ଚରିତ୍ର ଚିତ୍ରଣ ତଥା 
ଆନ୍ତର୍ଜାତୀୟ ବିଦ୍ବେଷର ଚିତ୍ର ମିଳିଥାଏ । ବିବିଧ ଜାତିର ପରିଚୟ ପ୍ରଦାନପୂର୍ବକ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର 
ଛଟା କହିଥାଏ - 


୧୧୮ ଅ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ମାଲି ଶାର୍ଗେ, ନର୍ହିଆ ଦାର୍ଗେ, ଗୁରିଆ ଚିହୁବ ପସରାଥ 

ବରେଇ ପାନେ, କୁଲି ତାନେ, ତିଅର ଚିହୁବ ଦଶରାଥ 

ମାହାତି ବେତୈ, କୁଇଲ୍ତା ଖେର୍ତେ, ଲବାନ୍‌ ଚିହୃବ ତାର୍କେ 

ର୍ଗଡ଼ା ଘରେ, ବିଂଝୀଲ ଝାରେ, ସହଁରା ଚିହୁବ ନାକୈ 

ଧୁର୍ବେ ଧୁବା, ୍ଭଡାରି ସେବା, ବାମ୍ହନ ଚିହୁବ କର୍ମେ 

ଗାଏକେ ଦେଖୁ ଚର୍ହୁଆ ଚିହୁବ, ରଜା ଚିହୁବ ଧର୍ମେ 

ସେହିପରି ବିବିଧ ଜାତିର କର୍ମ ବିଷୟରେ ଅନ୍ଯଜାତିମାନଙ୍କର ପରିହାସାତ୍ସକ ତଥା 
ଟୀପ୍ତପଣିମୂଳକ ଛଟା ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ସୁପ୍ରତୁଳ | ଉଦାହରଣ :- 

“ ବାମ୍ହନ୍‌ ଚଷା, ବତର୍‌ ନସା” ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ରାହୁଣର କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟ ବିଷୟକ ଜ୍ଞାନ ନାହିଁ । 

“ ଭତାରି ବିହାଥ ସଭେ ଠାକୁର” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଣ୍ଡାରି ଅନ୍ୟ ଭାବରେ ଠାକୁର ରୂପରେ 
ପରିଚିତ | ଉତ୍ତର ଭାରତରେ ଭଵ୍ଡାରିମାନେ ଠାକୁର ସାଂଗିଆ (SUMmame) ଧାରଣ କରିଥାନ୍ତି | 

“ ଠକ୍‌ ସୁନାରୀ ଲୁହୁରା ବାସି / ର୍ଭଡ଼ାରି ବଏଲା ର” ଆଏସି” ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୁନାରୀ ଠକାମୀ 
କରେ, ଲୁହୁରା କାମରେ ବିଳମ୍ବ କରେ ଏବଂ ଭଡାରି କାମ ଠକିବାରେ ଓସ୍ତାଦ | 

ଏହି ପ୍ରକାର ଛଟା ସବୁ ବିବିଧ ଜାତି ମଧ୍ଯରେ ଥିବା ବନ୍ଧୁତାପୂର୍ଵ ପରିହାସମୂଳକ ସଂପର୍କର 
ପ୍ରଖ୍ୟାପନ କରିଥାଏ । ଏଗୁଡ଼ିକ ବିଶେଷତଃ ବିଦ୍ଵେଷରହିତ । ଲୋକ ସାହିତ୍ୟରେ ପ୍ରବାହିତ ହୋଇ 
ଆସୁଥିବା ଜାତି ବା ବର୍ଗଗତ ବିଦ୍ବେଷମୂଳକ ଛଟା ବା ଅନ୍ୟ ବିଭବମାନଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ରହିଥାଏ ସାମାଜିକ ଉତ୍ତେଜନାର ବୀଜ, ଯାହା କୌଣସି କାରଣରୁ ଏତିହାସିକ ସମୟରେ ଲୋକର 
ଆର୍ଥିକ, ରାଜନୀତିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥାଏ | ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ- 

“ କାଉ କୁଇଲଡା, ନିଠୁର ତେଲି 

ବାମ୍ହନ୍‌କର ସାଙ୍ଗେ ବାଟ୍‌ ନାଇଁ ଚାଲି / ସରଳ ବିଛଲ ପିର୍ରା ମାଲି 

(ସମ୍ବଲପୁର) (କଳାହାଣି) 

ଅଥବା “ ଗାଢ଼ ମଇତର୍‌ ପୁଆଲ ଜୁଏ। 

ଏ ଦୂଇଟି ଯାକ ଛଟା ସମାଜରେ ଥବା ଆନ୍ତର୍ଚାତୀୟ ଅବିଶ୍ଵାସକୁ ପ୍ରତିଫଳିତ କରନ୍ତି ! 
-ପ୍ରଥମ ଛଟାରେ କୁଇଲତାକୁ କାଉ ବା ଧୂର୍ଭ, ତେଲିକୁ ନିଶୁର, ତଥା ଫର୍ରା ମାଲିକୁ ସରଲବିଛଲ 
(Slippery) ରୂପରେ ଆଖ୍ୟାୟିତ କରାଯିବା ସହ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ସାଙ୍ଗରେ ସହଯତ୍ରାକୁ ବାରଣ 
କରାଯାଇଛି । ଦ୍ଵିତୀୟ ଛଟାଟିରେ ଗାଁଡ଼ ଜନଜାତି ସହିତ ମିତ୍ରତାକୁ ପାଳ ଓ ଅଗ୍ନିର ମିତ୍ରତା ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ବିପଦଜନକ ବୋଲି ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରାଯାଇଛି । ବ୍ରାହ୍ମଣ, କୂଇଲତା ଓ ତେଲି ଏ ସମସ୍ତ ପଶ୍ଚିମ 
ଓଡ଼ିଶାର ମୁଖ୍ୟ ଓ ଅଗ୍ରଣୀ କୃଷିଜୀବୀ ଢାତି ଯେଉଁମାନେ ଉନବିଂଶ ଶତକରେ ବହୁଳ ଭାବରେ ଏ 
ଅଞ୍ଚଳର ଗୌନ୍ତିଆ ପଦ ପ୍ରାପ୍ତି ମାଧ୍ୟମରେ ଗଡ଼, କନ୍ଧ ଓ ବିଂଝାଲ ଆଦି ଜନଜାତିମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କର 
ସ୍ଵକୀୟ ଖୁଟକଟା ଜମିରୁ ବିତାଡ଼ିତ କରିଥିଲେ ! ତେଣୁ ଆଦିବାସୀ ଓ ତୃଣମୂଳ ଜନତାଙ୍କ ସିଧାସଳଖ 
ବିଦ୍ବେଷର ସମ୍ମୁଖନ ହୋଇଲେ । ଏହି ବିସ୍ଥାପନର ପ୍ରତିରୋଧରେ ସମଗ୍ର ଆଦିବାସୀ ଓଡ଼ିଶା 
ସଶସ୍ତ ବିଦ୍ରୋହ କରିଥିଲା ଏବଂ ଏହି ବିଦ୍ରୋହରେ ଗଢ଼ ଓ କନ୍ଧମାନଙ୍କ ଆକ୍ରମଣର ମୁଖ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ଥିଲେ ଏହି ଆର୍ଯ୍ୟଜାତି ସମୂହ, ବିଶେଷ କରି କୁଇଲ୍ତା ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ଉପରୋକ୍ତ ଛଟା ଦୂରଟି 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ଘ ୧୧୯ 
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ଏହି ପାରସ୍ପରିକ ଜାତିଗତ ସଂଘର୍ଷ ଓ ବିଦ୍େଷର ସାଂକେତିକ ପ୍ରତିଫଳନ ମାତ୍ର | ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ 
ବିଷୟକ ବିଦେବେଷମୂଳକ ଲୋକସାହିତ୍ୟର କାରଣ ଭୂମି ଅଧୂକାର ବ୍ୟତିରେକ ଏମାନଙ୍କର ଆଧ୍ବପତ୍ୟ 
ବିସ୍ତାରର ମନୋବୃତି ମଧ୍ୟ ଅଟେ। ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ କୁଇଲତାମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ 
ଜାତିଗତ ବିଦ୍ଵେଷଜନିତ ଛଟା ଅଧକ ଥିବାର ଦେଖାଯାଏ ଯେହେତୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ କୁଇଲତା ଉନବିଂଶ 
ଶତକ ପରବର୍ଭୀ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ସବୁଠୁ ଅଧକ ଆର୍ଥକ ଓ ରାଜନୀତିକ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରିଥିବା 
ଜାତି । 

ଉନବିଂଶ ଶତକରେ ଗୌଚ୍ଧିଆ, ଗଡ଼ତିଆ ଇତ୍ୟାଦି ପଦାଧୂକାରରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ କୁଇଲତାମାନେ 
ପରସ୍ପରର ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରତିଦ୍ଵନ୍ଦୀ ଥଲେ | ପରବର୍ଭୀ ସମୟର ବନ୍ଧୁତାପୂର୍ଣ ସହାବସ୍ଥାନ ପରେ ଏମାନଙ୍କ 
ପ୍ରତିଦ୍ନ୍ଦିତାଜନିତ ପାରସ୍ପରିକ ବିଦ୍େଷ ପରିହାସମୂଳକ ଛଟା ଗୁଡ଼ିକରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇଛି । 

ଉଦାହରଣ : ““ ଗାଁ ଖାଏ ବମହନା- ଖେତ୍‌ ଖାଏ ସମନା”, ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମନା ବା ବାଳୁଂଗା 
ଖେତକୁ ଯେପରି ନଷ୍ଟ କରେ, ବ୍ରାହ୍ମଣ ସେହିପରି ଗାଁକୁ ନଷ୍ଟ କରିଥାଏ ! 

“ ବାମ୍ହନ୍‌ ପେଟ, ବରଗଡ଼ ହାଟ”, ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାହୁଣର ପେଟଟି ବରଗଡ଼ ହାଟ ପରି 
ବିରାଟ ଯହିଁରେ ଯେତେ ଯାହା ଢାଳିଲେ ବି ସବୁବେଳେ ନିଅଣ୍ଟ | 

“ ବାମ୍ହନର ଧନ ବାଦେ / ଗଁଡାର ଧନ ମ୍ଦେ” , ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ରାହୁଣ କଜିଆ କରିବାରେ 
ଆପଣାର ସମସ୍ତ ଉପାର୍ଜନ ଉଡାଏ ଯେତେବେଳେ ଗଁଡ଼ା ଜାତିର ଲୋକ ମଦରେ ଏହା ଉଡ଼ାଏ । 

“ ଟିପି ନାକେ ଚନ୍ଦନ, ମାଗିଖୁଆ ବାମ୍ହନ”, ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାହୁଣ ନାକ ଅଗରେ ଚନ୍ଦନ 
ଲଗାଇ ଭିକ୍ଷା ମାଗିଥାଏ । ଏହି ଚନ୍ଦନଟିପା ସତେ ଯେପରି ଭିକ୍ଷାବୃତିଜନିତ ଆତ୍ସ ଅପମାନର ରକ୍ଷା 
କବଚ | ଲୋକ ଏହି ପ୍ରବୃତତିକୁ ବିଦୃୂପ କରେ ଛଟା ମାଧ୍ୟମରେ । 

“ କୁଲିହା, କୂୃକୁର, ରାବନ୍‌/ଧୁବା, ଭଡ଼ାରୀ, ବାମ୍ହନ” | ଏଠାରେ ତିନୋଟି ମାନବେତର 
ପଶୁ ଓ ପକ୍ଷୀସହ ତିନି ସେବାକାରୀ ବା ଯଜମାନୀ ଜାତିର ତୁଳନା କରାଯାଇଛି | ସେହିପର ପଶ୍ଚିମ 
ଓଡ଼ିଶାରେ କୁଇଲତା ମାନଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଛଟା ପ୍ରୟୋଗର ସୁପ୍ରତୁଳତା ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ | 

ଉଦାହରଣ :- “ କୁଇଲ୍ତାକର ପେଟେ ଦାତ ”- ପେଟେ ଦାନ୍ତ ଅର୍ଥ କପଟୀ । 

ଅଥବା “ କୁଆ ମାରବ ବାଲୁତ କାଲୈ / କୁଇଲ୍ତା ମାରବ ବିପଦ ବେଲୈ” 

ଅଥବା “ କୁଇଲ୍‌୍ତା ଅକଲ୍‌, ପଏସା ସଖଲ”- ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଛଟାଗୁଡ଼ିକରେ କୁଇଲ୍ତା 
ଜାତି ଅବିଶ୍ବାସ, ଲୋଭି, ଧୂରଁ ତଥା କପଟୀ ଗୁଣର ଅଧ୍ୁକାରୀ ରୂପେ ଚିତ୍ରିତ | କୌଣସି ଜାତି 
ବିଶେଷର ଗୁଣର ସାଧାରଣୀକରଣ ପଛରେ ଜନ ଅନୁଭୂତି ଅପେକ୍ଷା ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ, ଆର୍ଥକ 
ଓ ଏତିହାସିକ କାରଣଗୁଡ଼ିକ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରିଥାନ୍ତି | କୁଇଲ୍‌୍ତା ଜାତି ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର 
ମୂଳ ଖୁଟକଟା ଅଧବବାସୀଙ୍କୁ ବିସ୍ଥାପିତ କରିବା ତଥା ସେମାନଙ୍କର ଜମି ଅଧ୍ୂକାର କରିବାରେ ମୁଖ୍ୟ 
ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲା ଏବଂ ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ ଏକ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଜାତିଭାବରେ ଅଧ୍ଶ୍ତିତ 
ହୋଇପାରିଥିଲା | ଏଣୁ ତୃଣମୂଳ ଜାତି ଓ ଜନଚ୍ଚାତିଙ୍କ ଅବିଶ୍ଵାସଭାଜନ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ | 
ଅପରପକ୍ଷରେ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ସହ ଭୂମି ଅଧ୍ୟକାର ଜନିତ ପ୍ରତିଯୋଗୀତା ଓ ଉତ୍ତେଜନା ଫଳତଃ ଏ 
ଜାତି ଉଚ୍ଚବର୍ଗ ଜାତିଙ୍କ ପରିହାସର ବି ଶୀକାର ହୋଇଛି ଯଥା - 


୧୨୦ ଅପ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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“ ଭାଗବତ୍‌ ଉଲ୍ଟା ପୁଲ୍ଟା / କାଏଁ ତୁନ୍‌ ଖାଏଲୁରେ ଶଲା କୁଇଲ୍ତା” | କୁଇଲ୍ତା ଏକ 
କୃଷିଜୀବୀ ଜାତି ଓ ଭାଗବତର କ୍ରମ ସହ ଏହାର କିଛି ଯାଏ ଆସେ ନାହିଁ । ଭାଗବତର କ୍ରମ ସହ 
କୌଣସି ତୃଣମୂଳ ଜାତି ବା ଜନଜାତିର ବି କିଛି ଯାଏ ଆସେ ନାହିଁ ! ଭାଗବତ କ୍ରମ ସହ ସଂପର୍କ 
ଥିବା ବର୍ଗ କୁଇଲ୍ତା ଜାତିର ସଂସ୍କୃତିକରଣ ଅଭିମୁଖୀନତାକୂ ଏପରି ପରିହାସ କରିଥାଏ । ସେହିପରି 
ଶୁଦ୍ଧତାବାଦୀ ସଂସ୍କୃତିର ଶରବ୍ୟ ହୁଏ ଏହି ଜାତି । 

“ ବଉଦିଆ ପାଧାନ୍‌, ପଟନିଆ ସାହୁ -ମଦକୁକୁରିଏ ଆଏଲେ କାହୁଁ ? ” 

ଏହି ଲୋକୋକ୍ତି କୁଇଲ୍‌ତା ଜାତିକୁ କେବଳ ଆକ୍ଷପ କରେ ନାହିଁ ଅଧବକନ୍ଧୁ ପଶ୍ଚିମ 
ଓଡ଼ିଶାରେ ଏକ ବହିରାଗତ ଜାତି ଭାବରେ ଚିହ୍ନିତ କରେ | ଏହି ଲୋକୋକ୍ରିଗୁଡ଼ିକର ଭିତ୍ତି ଓ 
ସମୟ ହେଉଛି ମୂଳତଃ ଉନବିଂଶ ଓ ବିଂଶ ଶତକର ଆଦ୍ୟଭାଗ | ସମୟର ପ୍ରବାହ ସହିତ ପଶ୍ଚିମ 
ଓଡ଼ିଶାର ସାମାଜିକ, ରାଜନୀତିକ ଓ ଆଥିନୀତିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ଅନେକ ପରିବର୍ଭନ ଆସିସାରିଛି । 
ସାଂପ୍ରତିକ ସମୟରେ ସାମାଜିକ ବର୍ଗଭେଦର ସ୍ଵରୂପ ବି ବଦଳି ସାରିଛି ଏବଂ ତଦନୂସାରେ ଜାତିଗତ 
ବିଦ୍ଵେଷମୁଳକ ଲୋକୋ୍ରିଗୁଡ଼ିକର ଅର୍ଥ ଗୌଣହେବା ସଂଗେ ସଂଗେ ସେଗୁଡ଼ିକ ସାମାଜିକ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ମଧ୍ଯ ହରେଇସାରିଛନ୍ତି | 


(ଗ) ମାନବିକ ଚରିତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧରେ : ଛଟାମୁଳକ ଲୋକୋଣ୍ରିଗୁଡ଼ିକ ମାନବିକ ଚଚିତ୍ର ପ୍ରତି 
ବିଦୃପାତ୍ସକ କିନ୍ଧୁ ରଚନାଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟଭଙ୍ଗୀ ରଖୁଥାନ୍ତି । ଏଗୁଡ଼ିକ କେଉଁ ଦୂର ଅତୀତରୁ ମଣିଷକୁ ତାର 
ଚରିତ୍ର ନିର୍ମାଣ ଦିଗରେ ସଚେତନ ଓ ସତର୍କ କରି ଆସଛନ୍ତି | ଯେମିତି : 

“ ନିଲଚର ଗିଜେ ଖଡା ଗନେ 

ନିଲଜ୍‌ ବଲୁଛେ ଛଏଁରା ହେଇଛେ” 

ଅର୍ଥାତ୍‌ ବେହିଆର ମଳଦ୍ଵାରରେ ଖଡ଼ା ଗଛ ଉଠି ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦିଶିଲାଣି କିନ୍ତୁ ବେହିଆର ସେ 

ଦିଗକୁ ଚିନ୍ତା ନାହିଁ | ସେ କହୁଛି, ଏଥିରେ ତାର କିଛି ଅସୁବିଧା ହେଉନି ବରଂ ଏହା ତାକୁ ଛାୟା 
ପ୍ରଦାନ କରୁଛି |! ମଣିଷର ଅତି ବେହିଆପଣକୁ ତାତ୍ସଲ୍ୟ ଓ ତାଗିଦ୍‌ କରିବାର ଏହାଠାରୁ ଅଧବକ 
ଶକ୍ତିଶାଳୀ ରାସ୍ତା ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ସହାବସ୍ଥାନରେ ରହୁଥିବା ଲୋକ ପାଇଁ ଆଉ କଣ ହୋଇପାରେ ! 
ସେହିପରି ପାରମ୍ପରିକ ଜୀବନଯାତ୍ରାରେ ଉପଲବ୍ଧ ଓ ଅନୁଭୂତ ଚରିତ୍ର ଓ ପ୍ରକୃତି ଟିତ୍ରଣ ମାଧ୍ୟମରେ 
ଛଟା ପ୍ରଥମରୁ ହିଁ ନବପିଡୀମାନଙ୍କୁ ସତର୍କ କରାଇଥାଏ । ଯେମିତି - 

“ ଗଛ ମଲ୍‌ ମଲ୍‌ ପିପଲ୍‌ ପତର୍‌ 

ଝାର୍‌ ମଲ୍‌ ମଲ୍‌ ଟେଂଗ୍ଟା 

ଗାଁ ମଲ୍‌ ମଲ୍‌ ରାଆଁଡ଼ି, ଛାଡ଼ରି 

ପାଏନ୍‌ ମଲ୍‌ ମଲ୍‌ ଜରଡ଼ା | 

ଏହି ଛଟାରେ ବିଧବା ଓ ଛାଡ଼ପତ୍ର ପାଇ କର୍ମଶୂନ୍ୟ ଢୀବନାତିବାହିତ କରୁଥୁବା ନାରୀମାନଙ୍କ 
ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି | ରାଜତାନ୍ତିକ ସାମନ୍ତତନ୍ତ୍ରରେ ଯେଉଁଠି ଉଚ୍ଚବର୍ଗ ଜାତିମାନଙ୍କରେ ରାଆଁଡ଼ି ଓ 
.ଛାଡ଼ରୀ ବିବାହ ନିଷେଧ ରହିଛି ତଥା ଧାର୍ମିକ ଓ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ଏମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଏକ ପ୍ରକାର 
ଅବମାନନା ବି ରହିଛି । ସେଇଠି ତଥାକଥୁତ ଭାଗ୍ୟ ଦୋଷରୁ ପରାଶ୍ରିତ ଏହି ନାରୀମାନେ ଆପଣାର 
ଏକଲାପଣର ପରିପୂର୍ଭି ପାଇଁ ଗ୍ରାମର ବିବିଧ ପରିବାର ମଧ୍ଯକୁ ଯାତାୟତ ତଥା ଅଣ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ପି ୧୨୧ 
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ନାରୀ ସଭା ବା ଗେଷ୍ଠୀ ନିର୍ମାଣରେ ଲାଗିଯାନ୍ତି । ତେବେ ଏହା ବେଳେବେଳେ ଲୋକର ପାରିବାରିକ, 
ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ଅଶାନ୍ତିର ବୀଜ ବୁଣିବାର କାମ କରିଥାଏ | ଶ୍ରମଚ୍ଚୀବୀ ମଣିଷ ତେଣୁ ଏହି 
ବିଦୂପାତ୍ସକ ଛଟା ଟି ମିଲିଥାଏ | 

ମଣିଷର ସ୍ଵାର୍ଥପରତା ଓ ବିଶ୍ଵାସଘାତକତାର ଅନୁଭୁତି ଲୋକ ଢୀବନରେ ତୀବ୍ର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା 
ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । ପରୋପକାରର ପ୍ରତିଫଳ ରୂପରେ ମିଳୁଥିବା ଅବିଶ୍ବସ୍ତତା ତଥା ସ୍ଵାର୍ଥପରତାର 
ପ୍ରତିକ୍ରିୟାରେ ସେ ଛଟା ମେଲିଥାଏ । ଯେମିତି - 

“ ଧର୍ମର ଗିଢେ ମେକା 

ବଏଠା ଜାଲି ଦେଖା !” 

ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରୋପକାର ପ୍ରତି ବିଶ୍ଵାସଘାତକତା ! ସେହିପରି ଯେ କରେ ଧରମା ତାର ବୂଡ଼େ 
କରମ ।' 

ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯିଏ ଧର୍ମକରେ, ତାର କର୍ମ ବା ଭାଗ୍ୟ ବୂଡ଼ିଯାଏ । ସମାଜର ଅପକର୍ମକୁ ପୁଣି 
କେତେବେଳେ ଛଟା ସିଧାସଳଖ ଅଥବା ବ୍ୟଙ୍ଗାର୍ଥରେ ବିଦୃପ କରିଥାଏ | ଯେପରି :- 

ଦାରି, ଚୂରି, ସତ୍‌ କରମ 

ଘର ପୁଡ଼ାଲେ ବଡ଼ା ଧରମ 

ଗାଏ ମାରଲେ ବଏର୍କୁଠେ ବାସ 

ଗଙ୍ଗା ଗଲେ ସର୍‌ବନାଶ । 


(ଘ) ସ୍କାନ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ : ସ୍କାନ ପ୍ରତି ଆତ୍ସୀୟତା ସବୁବେଳେ ଲୋକର ରହିଛି ଓ ଜନ ସମାଜରେ 
ବିବିଧ ସ୍ଥାନର ଗୁରୁତ୍ଵ ଓ ବିଶେଷତା ଛଟା ବା ଲୋକୋକ୍ରିମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନବ ପିଢ଼ୀସବୂକୁ ସଂପ୍ରେଷିତ 
ହେଉଥାଏ । ଯେମିତି :- 

“ ବିନ୍‌ ପଏସେ ବିନକା ହାଟ 

ନନି କରୁଛେ କେଡ଼େ ଠାଟ ” 

ଅଥବା, “ ଇଟିଲଟିଲା, ପାଟକୂଣ୍ଡଲା, ଖେମେସରାର ବାଟ୍‌ 

ପଟୁଆପାଲିର ଖଡ଼ିଝୁରି, ଜାରିଂଗର ଦାଏଲ ଭାତ୍‌” 

ପ୍ରଥମ ଛଟାରେ ବିନିକା ହାଟକୁ ବିଶେଷତା ପ୍ରଦାନ କରାଯାଇଥିବା ବେଳେ ଦ୍ଵିତୀୟ 
ଛଟାଟିରେ ଇଟିଲଟିଲା, ପାଟକୁଣ୍ଡଲା ଓ ଖେମେସରାରର ରାସ୍ତା, ପଟୁଆପାଲିର ଚୂନା ମାଛ, ତଥା 
ଜାର୍ଗିଗର ଡାଲି, ଭାତର ବିଶେଷତା ଦର୍ଶାଯାଇଛି | 


(ଦହ) ସାମାଜିକ ଶିକ୍ଷାମୂଳକ : ଲୋକୋକ୍ରି ବା ଛଟାଗୁଡ଼ିକ ଲୋକ ଅନୁଭବର ଉତ୍ତରଣ ସ୍ଵରୂପ 
ନବପିଢ଼ୀମାନଙ୍କୁ ତଥା ଜନ ସମାଜକୁ ପାରିବାରିକ, ସାମାଜିକ ଢୀବନଚଳଣିର ଶୃଙ୍ଖଳା ବିଷୟରେ 
ତାଗିଦ୍‌ କରିଥାଏ | ଯେମିତି :- 

“ ଦୂଇ ମାଏଝିର ଘଏତା 

ବାସି ଖାଏବୁ କି ତତ୍ଲା ଖାଏବୁ 

ବେଲ୍‌ ଆଉନ୍‌ ଥଉନ୍‌ କହିଥା” 


୧୨୨ ଓ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ଅଥବା “ ଅତର, ପାନ ପତର 
ମଲିଫୁଲେ ବଡ଼ା ବାସରେ 
ଝାର ମଲି ସାଂଗେ ପୀରତି କଲେ 
ଘର ମଲ୍ଲି ଗଲା ନାଶରେ । ” 
ପ୍ରଥମ ଛଟାଟିରେ ଦୂଇଟି ସ୍ତ୍ରୀ ବିବାହ କରିଥିବା ଲୋକର ଜୀବନର ଦୂର୍ବଶା ତଥା ଦ୍ଵିତୀୟ 
ଛଟାଟିରେ ପରକୀୟା ପ୍ରୀତିର ବିଷମୟତା ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ସେହିପରି ପରଧନରେ ଆତ୍ସବଡ଼ିମା 
ଦେଖେଉଥବା ଲୋକକୁ ତାଗିଦ୍‌କରି ଛଟା କହିଥାଏ :- 
“ ପର୍ହର୍‌ ଧନେ ଲହର୍‌ ପହର୍‌ 
ଛଡ଼େଇ ନେଲେ ଲାର୍ଜେ ମର୍‌ ।” 
ମଣିଷର ଆତ୍ସସଂବେଦନାଜନିତ ଅପାରଗତାକୁ ତାସ୍ତଲ୍ୟ କରି ଛଟା କହିଥାଏ 
“ ଚାଲି ନାଇଁ ଜାନି ବାଟର୍‌ ଦୋଷ 
ରଖୁ ନାଇଁ ଜାନି ମାଏଝିର୍‌ ଦୋଷ ” 
ଅର୍ଥାତ, ଚାଲି ନଜାଣି ବାଟର ଦୋଷ । ରଖ ନଜାଣି ସ୍ତ୍ରୀର ଦୋଷ | 
ସେହିପରି କର୍ମ, ଅନୁଭବ, ପାଣିପାଗ, କୃଷି, କାରିଗରୀ ଇତ୍ୟାଦି ବିଷୟକ ଲୋକଅନୂଭୂତ ଶିକ୍ଷା 
ମଧ୍ଯ ଲୋକୋ୍ରି ବା ଛଟାମାନଙ୍କରେ ସଂପ୍ରେଷିତ ହୋଇଥାଏ । 
ଯେମିତି, “ ଶହେ ଗର୍ଗଡ୍‌ ଅସି ସମନା 
ଝରା ଚପୋ ପୁରୁଖା ଗନା” 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗର୍ଗଡ଼, ସମ୍ନା ଓ ଝରା ଇତ୍ୟାଦି ବାଳୁଂଗା ଶ୍ରେଣୀୟ ଘାସଲଟା ଶସ୍ୟ ପାଇଁ ଅତି ବିନାଶକ 
ତଥା ଏଗୁଡ଼ିକର ସମୂଳେ ନିପାତ ଆବଶ୍ଯକ । ତେବେ ଏମାନଙ୍କ ସମୂଳ ନିପାତ ସହଢସାଧ୍ଯ 
ନୁହେଁ । ପ୍ରତିଟି ଲୋକୋକ୍ତି ବା ଛଟା ରେ ସାମାଜିକ ଶିକ୍ଷାର ଆଧାର ରହିଥାଏ | ଏଣୁ  ଛଟା'କୁ 
ସମାଜର ଜୀବନ୍ତ ନିରନ୍ତର ବିଦ୍ୟାଳୟ କହିବାରେ କୌଣସି ଭୁଲ ହେବ ନାହିଁ । 


ବଖାନି ବା ଧନ୍ଦା 


ମଣିଷର ବୁଦ୍ଧି ଖେଳର ଏକ ଅଭ୍ୟାସଗତ ବ୍ୟାୟାମ ରୂପରେ କେଉଁ ଦୂର ଅତୀତରୁ ବଖାନି ବା ଧନ୍ଦା 
ଲୋକ ସମାଜର ସହଯତ୍ରା କରିଆସିଛି । ବଖାନି ବା ଧନ୍ଦାର ଅଭ୍ୟାସ ଯେତିକି ଆମୋଦଦାୟକ ଓ 
ମନୋରଂଜକ, ସେତିକି ଶିକ୍ଷଣୀୟ ମଧ୍ଯ । ନବପିଢ଼ୀର ପିଲାମାନେ ବଖାନିଗୁଡ଼ିକର ଅଭ୍ଯାସ 
ମନୋରଂଜନ ପାଇଁ କରୁଥିବା ବେଳେ ବୟସ୍କ ପିଢ଼ୀ ଶିକ୍ଷାଦାନ ଓ ମାନସିକ ଅଭ୍ୟାସର ଏହି 
ପ୍ରଣାଳୀରେ ଅଭ୍ୟସ୍ତ ହେବାକୁ ନବ ପିଢ଼ୀକୁ ଉତ୍ସାହିତ କରିଥାଏ | ଆଫ୍ରିକୀୟ ଜନଜାତିମାନଙ୍କରେ 
ଏଗୁଡ଼ିକର ସାମାଜିକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଅଧକ ଏବଂ ଏ ବିଷୟକ ଅଭ୍ୟାସ ପାଇଁ ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ ସମୟ ଓ 
ନିଷେଧ ନିର୍ଦ୍ଦେଶିତ ହୋଇଥାଏ ! “ ବଖାନି” କୁ ଇଂରାଜୀରେ ରିଡ଼ିଲ୍‌ (ଜidପାe), ସଂସ୍କୃତରେ 
ପ୍ରହେଳିକା, ହିନ୍ଦୀରେ ପହେଲି, ବଙ୍ଗଳାରେ ଧାଧୀ, ଓଡ଼ିଆରେ ନାଁ ଦିଆ ତଥା ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ 
ବହୁଳ ଭାବରେ ବଖାନି କୁହାଯାଇଥାଏ | ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ସ୍ଥାନଭେଦରେ ଏହାକୁ ଧନ୍ଦା ମଧ୍ଯ 
କୁହାଯାଇଥାଏ | 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିଚ୍ୟ ପି ୧୨୩ 
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ବଖାନି ବା ଧନ୍ଦାର ପ୍ରଚଳନ ସର୍ବଦେଶୀୟ | ଆଫ୍ରିକୀୟ ଜନଜାତୀୟ ସଂସ୍କୃତିମାନଙ୍କରେ 
ଏଗୁଡ଼ିକ ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ଵ ରଖୁଥିବା ବେଳେ ପୁଥବୀର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବିବିଧ ସଂସ୍କୃତିମାନଙ୍କରେ ଏଗୁଡ଼ିକର 
ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ବ୍ୟବହାର ରହିଥିବାର ସୂଚନା ମିଳେ | ତୁର୍କୀର ଝିଅମାନେ ବିବାହ ପୂର୍ବରୁ ବରପିଲାକୁ 
ବଖାନି ସଦୃଶ କଠିଣ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିବାର ପରମ୍ପରା ଥବାବେଳେ ଭାରତର ମଧ୍ୟପ୍ରଦେଶ ଅନ୍ତର୍ଗତ 
ମଣ୍ଡଳା ଜିଲ୍ଲାର ଗୌଡ଼ ଏବଂ ବିର୍ହୋର ଜାତିମାନଙ୍କର ବିବାହ ଉତ୍ସବଗୁଡ଼ିକରେ ଏ ପ୍ରକାର 
ପ୍ରଶ୍ରୋଭରର ସାମାଜିକ ଚଳଣି ରହିଥିଲା ।* 


ବଖାନି ବା ଧନ୍ଦାର ପରିଭାଷା : ବଖାନି ବା ଧନ୍ଦାର ପରିଭାଷା ନିର୍ଣୟ ପାଇଁ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବର ପ୍ରତିଟି 
ସଂସ୍କୃତିରେ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରାଯାଇଛି । ଏନସାଇକ୍ଲୋପେଡ଼ିଆ ବିଟାନିକାରେ ଏହାକୁ ପରିଭାଷିତ କରିବାକୁ 
ଯାଇ କୁହାଯାଇଛି “ ଜାଣିଶୁଣି ରହସ୍ୟାତ୍ସକ ବା ଅସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରଶ୍ନ ବିଧାନ ଓ ତାହାର କୌତୁହଳଦ୍ଦୀପକ 
ଉତ୍ତର ପ୍ରଦାନ କିମ୍ବା ବୃ୍ିମାପକ ଖେଳ ହେଉଛି ବଖାନି ବା ରିଡ଼ିଲ, ଯାହାକି ଲୋକତଭ୍ତଵର ଏକ 
ଅଂଶବିଶେଷ ଭାବରେ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ସର୍ବତ୍ର ପ୍ରଚଳିତ ।°ˆ ଏନସାଇକ୍ଲୋପେଡ଼ିଆ ଆମେରିକାନାରେ 
କୁହାଯାଇଛି “ ଉଦେଶ୍ୟ ପ୍ରଣୋଦିତ ଭାବରେ ଅର୍ଥ ଅନୁସନ୍ଧାନ ନିମିତ୍ତ ଅନ୍ୟ ନିକଟରେ ଉତ୍‌ଥାପିତ 
ହେଉଥିବା ଦୂଇ ଅର୍ଥବୋଧକ ବାକ୍ୟ ବା ରଚନା ହେଉଛି ରିଡ଼ିଲ | ରିଡ଼ିଲ୍ରେ ଛଦୃଭାବରେ ପ୍ରକୃତ 
ବସ୍ତୁର ଅପ୍ରକୃତ ପରିପ୍ରକାଶ ଘଟିପାରେ କିମ୍ବା ଏହା ଏପରି ଏକ ପ୍ରଶ୍ନର ରୂପ ନିଏ, ଯାହାକି 
ଆବଶ୍ୟକତାନୁଯାୟୀ ସିଧାସଳଖ ଉତ୍ତର ପ୍ରଦାନ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ନପାରେ ।”° ଦ କଲମ୍ବିଆ 
ଏନ୍‌ସାଇକ୍ଲୋପେଡ଼ିଆରେ କୁହାଯାଇଛି ରିଡ଼ିଲ ହେଉଛି ଏକ ସମସ୍ୟାମୂଳକ ପ୍ରଶ୍ନ । ଏହାଦ୍ଵାରା 
ଆନୁମାନିକ ଭାବରେ କୌଣସି ଜିନିଷର ସଂଜ୍ଞା ନିରୂପିତ ହୋଇଥାଏ ବା ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇଥାଏ ।° 

ଭାରତୀୟ ଲୋକତତ୍ତ୍ଵବିଦମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ସତ୍ୟେନ୍ଦ୍ର ବଖାନିକୁ ପରିଭାଷିତ କରିବାକୁ ଯାଇ 
କୁହନି ଯେ ପହେଲିଗୁଡ଼ିକରେ ବାସ୍ତବରେ କୌଣସି ବସ୍ତୁର ଏପରି ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଥାଏ ଯେଉଁଥିରେ 
କି ଅପ୍ରକୃତ ବସ୍ତୁ ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରକୃତ ବସ୍ତୁର ସଂକେତ ମାତ୍ର ସୂଚୀତ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ସ୍ଵଭାବତଃ 
ଏହି ଉପମାନଗୁଡ଼ିକ ଗ୍ରାମୀଣ ବାତାବରଣ ଭିତରୁ ଗୃହୀତ ହୋଇଥାଏ ।” କୁଞ୍ଜବିହାରୀ ଦାଶଙ୍କ 
ମତରେ “ନାଁ ଦିଆ ହେଉଛି ଏକ ବୁବି ପରୀକ୍ଷା ଜନିତ ମନୋରଂଜନର ଉପାଦେୟ ଲୋକ 
ସାହିତ୍ୟ ବିଭବ । ଶବ୍ଦର ବାସ୍ତବିକ ଅର୍ଥ ଅପେକ୍ଷା ଅର୍ଥାନ୍ତର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିରେ ହିଁ ନାଁ ଦିଆର ପ୍ରକୃତ 
ମର୍ମ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥାଏ । ... ନାଁ ଦିଆ ଏକ ପ୍ରଶ୍ନ । ଏ ପ୍ରଶ୍ନ ନିର୍ମାଣରେ ଲୋକକବି ସମସ୍ତ କଳା 
କୌଶଳ ଖଟାଇଅଛି । ଏହାର ଉତ୍ତର ନିହାତି ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଗୋଟିଏ ବା ଦୂଇଟି ଶବ୍ଦ ମଧ୍ୟରେ 
ସୀମିତ ।୬” 

ଉପରୋକ୍ତ ପରିଭାଷାମାନଙ୍କର ଆଲୋଚନାରେ କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ ବଖାନିରେ 
ରହସ୍ୟାତ୍ସକ, ଦୁଇ ଅର୍ଥବୋଧକ, ସମସ୍ୟାମୁଳକକ ମନୋରଞ୍ଜନାତ୍ସକ ପ୍ରଶ୍ନ ତଥା ବୁଵି ପରୀକ୍ଷାଜନିତ 
ଉତ୍ତର କୌଶଳ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଇଥାଏ | ବାସ୍ତବରେ ଏପରି ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ଥାପନ ଓ 
ଅଭ୍ୟାସ ମାଧମରେ ଲୋକ ନବପିଢ଼ୀମାନଙ୍କୁ ମାନସିକ ଓ ବୌବ୍ଦିକ କସରତ ହିଁ କରାଉଥଲା | 


ବଖାନିର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ : ବଖାନିର ଗୁଣଧର୍ମ ଅନୁସାରେ ଏହାର କେତୋଟି ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ରହିଛି । 
ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲା, ଅଂଶ ଗ୍ରହଣକାରୀ ଶ୍ରୋତାର ଅନିବାର୍ଯ୍ୟତା, ରହସ୍ୟାତ୍ସକତା ଦୂଇ ଅର୍ଥବୋଧକତା, 
ପ୍ରତିସ୍ତବ୍ବତା, ପ୍ରକୃତିର ଜୀବନାୟନ, ଅସମ୍ଭବତା ଏବଂ ରୂପକାତ୍ସକତା | 


୧୨୪ ଓ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 


Digitized by PPRACHIN, SOA 


(କ) ଅଂଶ ଗ୍ରହଣକାରୀ ଶ୍ରୋତାର ଅନିବାର୍ଯ୍ୟତା : ଲୋକ ସାହିତ୍ୟର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବିଭବ ଯଥା 
ଲୋକଗୀତ, ଛଟା ଇତ୍ୟାଦି ଜଣେ ବିନା ଶ୍ରୋତାରେ ଗୁଣୁଗୁଣେଇ ପାରେ ବା ସ୍ଵଗତୋକ୍ତି 
କରିନେଇପାରେ ମାତ୍ର ବଖାନି ବା ଧନ୍ଦା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶ୍ରୋତାର ଉପସ୍ଥିତି ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଓ ଭୂମିକା 
ଗୁରୁତୃପୂର୍ଣ । ଏଠାରେ ପରିବେଷକ ଯଦି ପ୍ରଶ୍ନ କରେ ତେବେ ଶ୍ରୋତା ତାର ଉତ୍ତର ପ୍ରଦାନ 
କରିଥାଏ | 


(ଖ) ରହସ୍ୟାଡ୍ମ କତା: ବଖାନିଗୁଡ଼ିକ ସାଧାରଣତଃ ରହସ୍ୟାତ୍ସକ । ପରିବେଷକ କୌଣସି ବସ୍ତୁ, 
ଘଟଣା, ଦୃଶ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଆଖନ ଆଗରେ ରଖୁ ସମଧର୍ମୀ ବା ଉତ୍ତରସହ ସାମ୍ୟତା ପ୍ରଦାନ କରୁଥୁବା 
ପରିବେଶର ପ୍ରଶ୍ନ ସୃଷ୍ଟିକରେ ଏବଂ ଅଂଶଗ୍ରହଣକାରୀ ଶ୍ରୋତା ବା ଉତ୍ତରଦାତା ସାମ୍ୟତାର ସୂତ୍ର 
ଅନୁସରଣ କରି ଏହି ରହସ୍ୟକୁ ଭେଦ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥାଏ । ଯଥା :- 
“ଲାଲ୍‌ ଲାଲ୍‌ ଫଲ୍‌ ଫଲିଛେ 
ଖାଏବାକେ ତର୍‌ ଲାଗୁଛେ ” 
(ଲାଲ ଲାଲ ଫଳ ଫଳିଛି, ଖାଇବାକୁ ଡର ଲାଗୁଛି) 
(ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଉଛି ନିଆଁ ବା ଅଗ୍ନି | ଦୃଶ୍ୟର ସାମ୍ୟତା ହିଁ ରହସ୍ୟର ମୂଳବୀଜ 
ଏଇଠି) 
ସେହିପରି - ହାଟକେ ଗଲି ବାଟକେ ଗଲି 
ହାଟର୍‌ ଗଜା ନାଇଁ 
କହ ଗଛେ ଫୁଲ ଫୁଟିଛେ ହାତ ଲହଁ ପେ ବାଇଁ 
ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଉଛି - ତାରା 


(ଗ) ଦୁଇ ଅର୍ଥବୋଧକ : ବଖାନିଗୁଡ଼ିକର ବିନ୍ଯାସ ଏହାକୁ ଦୁଇ ଅର୍ଥବୋଧକ କରିଥାଏ । 
ବର୍ଣ୍ତନାରେ ଭିନ୍ନ ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ ଅଥଚ ରହସ୍ଯ ଭେଦପରେ ଅନ୍ୟ ଏକ ସରଳ ଅର୍ଥର ଅନ୍୍‌ଷଣରେ 
ବଖାନିର ଦୂଇ ଅର୍ଥବୋଧକ ବିନ୍ୟାସ ରୂପାୟିତ ହୋଇଥାଏ । ଯଥା - 

ଲାଲ୍‌ ଲାଲ୍‌ ଲାଲ୍‌ ସାହେବ 

ପାସ୍‌କେ ଗଲେ ମାର୍‌ ଖାଏବ 

ସାହେବର ଭ୍ରମ ସୃଷ୍ି କରୁଥିବା ଏହି ଦୂଶ୍ୟଚିତ୍ରର ଅର୍ଥ ହେଉଛି 
ସେହିପରି ଯାଉଛୁ ତ ଦେଇଯା । (କବାଟ) 

ଏଠାରେ କବାଟ ଦେଇ ଯିବାକୁ କୁହାଯାଇଛି | 
ଅଥବା:- ମା ଚାବରି - ଝି ସୁନ୍ଦରି (ବରକୋଳି ) 


(ଘ) ପ୍ରତିସ୍ଥର୍ବା : ବଖାନିର ପ୍ରତିସ୍ପର୍ବା ହେଉଛି ବୁବ୍ଧିଖେଳ ଓ ବୌବିକତାର ପ୍ରତିସ୍ଥର୍ଧା । ଏଠାରେ 
ପରିବେଷକ ବା ପ୍ରଶ୍ନକର୍ଭା ଅଂଶଗ୍ରହଣକାରୀ ଶ୍ରୋତାଙ୍କୁ ଉତ୍ତର ଦେବାପାଇଁ ପ୍ରତିସ୍ପର୍ବିତ ଆହ୍ଵାନ 
କରେ ! ଏହି ପ୍ରତିସ୍ତର୍ବାରେ ସେ ଶ୍ରୋତାକୁ ଲଘୁ ଉତ୍ସାହ ଅଥବା ଲଗୁ ପରିହାସ ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ ! 
ଯଥା :- 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିଚ୍ୟ ପି ୧୨୫ 


Digitized by PPRACHIN, SOA 


ଜଗାଲି କେନ୍ଦୁ ଖୁଟଲି - ଆଁକିର୍ଲା ପୁର୍ନି 
ଇ ବଖାନି ନାଇଁ କାନଲେ - ତୋର ଶାଶ୍‌ ହେବା ଚୂର୍ନି । (ସାରୁ) 


ଅଥବା : ବକ ବଇଛନ୍‌ ଧାଏର୍‌ କେ ଧାଏର୍‌ - ଅର୍ଜନ ମାଏଲା ଟକା 
ଇ ବଖାନି ଯେ କହି ନି ପାର୍ବା - ତାର ସତରଟା କକା ( ଦାନ୍ତ) 
Pu 
ଅଥବା :- ବାଟେ ଯାଉନ୍‌ ଯାଉନ୍‌ ଦେଖଲି ଘରଟେ 


ଭିତରେ ଶାଗୁଆ ରଂଗ 

ସେନୁ ଦେଖଲି ମାଟିଆ ରଙ୍ଗ୍‌ 

ତହିଁରୁ ଦେଖଲି ଧୋବ୍‌ ଫର୍ଫର୍‌ 

ଭିତରେ ପାଏଲି ଚୂଆଁଟେ 

ସେନ ଥଲା ପାଏନ୍‌ 

ଯେନ୍‌ ଟୁକେଲଟା କହିଦେବା ଉତର୍‌ଟା ଅଏନ୍‌ 
ତାହାକେ ବଲ୍ମି ବହେନ୍‌ | (ନଡ଼ିଆ) 


(ଦ) ପ୍ରକୃତିର ଜୀବନାୟନ : ବଖାନିର ପ୍ରଶ୍ବଗୁଡ଼ିକର ବିନ୍ଯାସରେ ପ୍ରାକ୍ସତିକ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର 
ଜଢୀବନାୟନ ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଏହି ବସ୍ତୁ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ମାନବେତର ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର 
ବେଳେବେଳେ ମାନବାୟନ ହୋଇଥାଏ । ମାନବିକ ପ୍ରକୃତି ଆରୋପଣ ମାଧ୍ଯମରେ ଏହି ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ 
ସହ ସାମ୍ୟ ଚିତ୍ର ନିର୍ମାଣ କରାଯାଇଥାଏ | 


ଯେମିତି, ଉପରୁ ପଡ଼ଲା ପିଲାଟେ 

ତାର୍‌ ମୁଡ଼େ ଟୁପିଟେ ( ତାଳ) 
ଅଥବା, କାଲିଆ ବୂକାର ଗୁଟେ ସିଂ 

ଲେଛେଇ ଦେଲେ ଟିଂ ଟିଂ (ଭେଲୁଆଁ ବା ଭାଲିଆ) 
ଅଥବା, ଏଡ଼ଜି ଟିକେ ସିପେହି ପିଲା 


ପର୍ବତେ ଯାଇ ଲଢ଼୍ାଇ କଲା ( ଟାର୍ଗଆ) 


(ଚ) ଅସମ୍ଭାବ୍ୟତା : ବଖାନିର ପ୍ରଶ୍ନଭାଗର ବିନ୍ୟାସ କେବେ କେବେ ଅସମ୍ଭବତାକୁ ପ୍ରଦର୍ଶନ 
କରି ରହସ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । ଏ ପ୍ରକାର ବଖାନିର ଏହି ଅସମ୍ଭବ ପ୍ରଶ୍ନ ରୂପ ହିଁ ରହସ୍ୟ ଭେଦର 
ସୂତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ । ଯଥା :- 
ତୁଇ ଅଛୁ ବାଟେ 
ତୋର ମୀ ବୁଆ ଅଛନ୍‌ ପେଟେ 
ତୋର ଅଜା ଆଇ ଅଛନ୍‌ ଆଁଟେ । 
ଛୁଆ ବାଟରେ ଥିବାବେଳେ ମାଁ ବାପ ପେଟରେ ରହିବା ଅସମ୍ଭବ, ତେବେ ଅଜା ଆଭର 


ଆଁଟରେ ରହିବା ଏହାର ରହସ୍ୟ ଭେଦକୁଂ ସହଜସାଧ୍ୟ କରିଥାଏ | ଏହି ବଖାନିର ଉତ୍ତର ଦେଉଛି 
ଧାନ । 
ସେହିପରି : ଆଏଲେ କୂନୁଆଁ, ମାଏଲେ ବୂକା 

ପଲାଲେ କୁନୁଆଁ, ଜିଇଁଲା ବୂକା | 


୧୨୬ ଠ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃଚିକ ବିକାଶଧାରା 
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ମରାଯାଇଥିବା ବୂଜା ବା ବୋଦାର ପୁନଙ୍ଜୀବନର ଅସମ୍ଭବତା ଏ ବଖାନିର ରହସ୍ୟ ଭେଦର 
ସୂତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରେ । ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଉଛି ( ଲାଜକୁଳି ଲତା) 


(ଛ) ରୂପକଧର୍ମୀତା : ବଖାନିରେ ରୂପକ ଅଳଂକାର ପରି ଉପମାନ ଓ ଉପମେୟର ତୁଳନା 
କରାଯାଇଥାଏ ! ଏଠାର ଉପମାନ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହେବାବେଳେ ଉପମେୟ ଉହ୍ୟ ରହିଥାଏ ବା ଉତ୍ତର 
ରୂପେ ପ୍ରତିଭାତ ହୋଇଥାଏ । 
ଯଥା : ଘିଡ଼୍‌ ଘିଡ଼ କରେ ଚଡ଼୍‌ ଚଡ଼ କରେ 
ଫିର୍‌ରା ପଖନ୍‌ ଉବକି ପଡ଼େ ! 
ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଉଛି ଛତୁ । ଏଠାରେ ପିରରା ପଖନ୍‌ ଉପମାନ ଓ ଛତୁ ଉପମେୟ | 


ବଖାନିର ବର୍ଗୀକରଣ : ବଖାନିର ପ୍ରକାରଭେଦ ଓ ଗୁଣଧର୍ମ ବହୁପ୍ରକାର ହୋଇପାରେ । 
ଲୋକଜୀବନର ସକଳ ବିଭାବଜୁ ନେଇ ବଖାନିର ବିନ୍ଯାସ କରାଯାଇପାରେ | ଲୋକଜୀବନର 
ଦୈନନ୍ଦିନ ବ୍ୟବହାର ତଥା ଆବଶ୍ୟକତା ଅନୁସାରେ ବଖାନିକୁ ଏଠାରେ ପାଞ୍ଚ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ବା 
ବର୍ଗୀକୃତ କରାଯାଇପାରେ | ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲା ମଣିଷ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଜୀବଜନ୍ତୁ ସଂପର୍କୀୟ, କୃଷି 
ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ, ଗଣିତ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ରତ୍ୟାଦି । 


(କ) ମଣିଷ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଜୀବଜଚୁ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ : ସମଗ୍ର ଜୀବନ ବିଭବକୁ ନେଇ ଲୋକ 
ବଖାନିର ବିନ୍ୟାସ ସୁପ୍ରତୁଳ ! ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ : 
ତଲେ ପେଡ଼ି ଉପ୍‌ରେ ପେଡ଼ି 
ଉପ୍ରୈ ତାନ୍ବି ଆରୁ ବିକ ଧାଡ଼ି 
ତାମ୍ବି ଭିତରେ ଲୋଲୋ ଛୁଆ 
ତାମ୍ବି ଉପର୍‌କେ ସୁଁ ସୁଁ 
୍ସୁଁ ସୁଁ ଉପରେ ମିଟିର୍‌ ମାଟିର୍‌ 
ତାର୍‌ ଉପରେ ଡଂଗର୍‌ 
ଡଂଗର୍‌ ଉପରେ ଝୁପୁର୍‌ ଝାପୁର୍‌ 
ବଖାନି ଶୁନି ମର୍‌ ( ମଣିଷ ମୁଣ୍ଡ ବା ମଣିଷ) 
ସେହିପରି ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ମାନବୀୟ ଅଙ୍ଗକୁ ନେଇ ମଧ୍ଯ ବଖାନିର ବିନ୍ୟାସ ହୋଇଛି । 


ଯଥା : କେନ୍‌ ଚିକିର୍‌ ପୋ” ଧାନ୍‌ ବୁନିଛେ 
ବଛର୍‌ ଯାକର୍‌ କିଚା (ଜିଭ) 
ଅଥବା, ତଲେ ମଚା ଉପ୍‌ରେ ମଚା 
ମଖଝି ଶୁଇଛେ ଗୁରିଆ ବଛା (ଜିଭ) 
ଅଥବା, ଫାଟ ତ ଫାଟ ଜନମ ଫାଟ 
ଫାଟର ଚାରିକୂତି ବାଲ 


ଶୁଇଥଲେ ଫାଟ ମୁଜି ହେଇଥସି 
ଦେଖୁଥୁଲେ ଦୂଇ ଫାଲ ( ଆଖୁ) 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ଠ ୧୨୭ 
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ସେହିପରି ମାନବେତର ପ୍ରାଣୀ, ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, କୀଟ, ପତଙ୍ଗ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ନେଇ ପଶ୍ଚିମ 
ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ବଖାନିର ନିର୍ମାଣ କରିଛି । 


ଯଥା : ଭାଲୁ ମୁଡ଼ର ଚୂର 

ଲ୍ଖନପୁରେ ଧରିକରି ପଦମ୍ପୁରେ ମାର (ଉକେନ / ଉକୂଣି) 
ଅଥବା, ହଲ୍‌ ଅଛେ ହଲିଆ ନାଇଁ 

ଛି ଦେଲେ ଚାଲେ ନାଇଁ (ଗେଣ୍ଡା) 
ଅଥବା, ଡିମ୍‌ ପାରସି ଝନେ 

ଛୁଆ ଫୁଟାସି ଝନେ 


ଇ ବଖାନି କହି ପାର୍ଲୈ 

ଦେମି ପଏସା ଅନେ ( କୋଇଲି ଓ କୁଆ କାଉ) 
ସେହିପରି ଆଁଠୁନୁ ତଲେ କିଟା 

ତୁଲ୍ସି ଟିକ୍ରା ଭଟା | (ଝିଣ୍ଟିକା) 
ଅଥବା, ଛି ଦେଲେ ବଲଦ୍‌ ନି ଚାଲେ (ସାଧବ ବୋହୁ) 


(ଖ) କୃଷି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ : କୃଷି ସଂସ୍କୃତି ଆଧାରିତ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକଜୀବନରେ ନବପିଢ଼ୀକୁ 
କୃଷି ଓ କୃଷି ଉପକରଣ ସହ ପରିଚିତ କରିବାର ସହଜ ଉପାୟ ସ୍ଵରୂପ କୃଷି, କୃଷି ଉପକରଣ ଓ 
ଶସ୍ଯ ଇତ୍ଯାଦିକୁ ନେଇ ଅଜଚସ୍ର ବଖାନି ବା ଧନ୍ଦାର ବିନ୍ଯାସ କରାଯାଇଛି । ଲଙ୍ଗଳ, ଯୁଆଡ଼ି, 
ଟାଙ୍ଗିଆ, କୋଡ଼ି, କୋଦାଳ, ହଳକରା ଦୃଶ୍ୟ, ତଥା ଧାନ, ମୁଗ, ବିରି, କୋଳଥ, ମକା, ଆଖୁ 
ଆଦି ବିବିଧ ଶସ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବହୁ ବଖାନି ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଜନଜୀବନରେ ଉପଲବ୍ଧ ହୋଇଥାଏ | 
ଉଦାହରଣ - 
ଟଂଗ୍‌ ବଂଗ୍‌ ନକ୍ସା 
ତିନ୍‌ ମୁଡ଼୍‌ ଦସ ଗୁଡ଼ ଦେଖୁଛ କାଏଁ ମଉସା 
( ହଳ ଓ ହଳିଆର ହଳକରା ଦୃଶ୍ୟ) 
ସେହିପରି : ରୁଆ ବିହଡ଼ା ସରଲା ନ 
କୁଢି କେ ନୂରା ପଡ଼ଲାନ | (ଦା ) 
ରୁଆ, ବିହିଡ଼ା ପରେ ଅମଳ ସମୟରେ ଦା”ର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଥାଏ । ସେହିପରି ଖାଦ୍ୟ 
ଶସ୍ୟ ବିଷୟକ ବଖାନିର ଉଦାହରଣ ହେଲା :- 
ଲହ ଲହକା, ପତର୍‌ ବିକା 
ତାର୍‌ ଫଲଟା ମୁଠେ ଟଙ୍କା (ଧାନ) 


ଅଥବା: କାଦୋ ଖାଇ ପିଚ୍‌କି ଚେରେ 

ଆଏଖ୍‌ ଆଡ଼ୁ ଛୁଆ ଜନମ୍‌ କରେ । (ଆଖୁ) 
ଅଥବା: ମୀ ଗଂଧରି, ଝି ସୁନ୍ଦରୀ ( ପାତଳରଣ୍ଟା) 
ଅଥବା : ସାତ୍‌ କବାଟି ତିଆସି ଚନା 


ହିଟେଇ ହିଟେଇ ଖା” ଗୋ ନନା (ମକା) 
୧୨୮ ଆ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 


Digitized by PPRACHIN, SOA 


(ଗ) ବୃକ୍ଷଲତା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ : ଇଙଗତ ଓ ଗୁଣ ଆରୋପଣ ମାଧ୍ଯମରେ ଗଛଲତା ଚିହ୍ଦିବାର ପ୍ରକ୍ରିୟା 
ନବପିଢ଼ୀକୁ ବଖାନି ମାଧ୍ୟମରେ ଲୋକ ଉତ୍ତରିତ କରିଥାଏ । ବାହ୍ୟ ଓ ଆନ୍ତରିକ ଗୁଣଧର୍ମର 
ଇଙ୍ଗତରେ ଗଛଲତାକୁ ନାମିତ କରିବାର ପ୍ରୟାସ ବଖାନିରେ ରହିଥାଏ | ଯଥା - 
ଗଛ ମହାମେରୁ, ପତର ସରୁ 
ତାର୍‌ ଫଲ୍‌ଟା ଗଁଠିଆ ଗୁରୁ । ( ତେନୁଳି) 
ତେଚୁଳି ଗଛ ବିରାଟ, ପତ୍ର ସରୁ ତଥା ଫଳଟା ଗଣ୍ଡିଯୁକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । 
ଅଥବା, ବାପ ଡେଙ୍ଗା ସର୍ଗଡ଼୍‌ - ପୁଅ ଭୁସ୍କା ମାନ୍ଦଲ 
ଝି ଚାଏଁ ଖର୍ଖରି - ନାତେନ୍‌ ଦାନ୍ତରି ଚାବରି 
ତାଳଗଛ ଓ ତାର ଅବୟବ ତାଳ, ତାହ ବରଡ଼ା ଓ ତାଳ ବାହୁଙ୍ଗାର ବର୍ଣ୍ଣନା 
ଅଥବା, ମା ଚାବରି, ଝି ସୁନ୍ଦରୀ (ବରକୋଳି) 


(ଘ) ଗୁହପୋକରଣ ଓ ଖାଦ୍ୟପୋକରଣ : ଗୃହପୋକରଣ ଓ ଖାଦ୍ୟପୋକରଣ ସହ ନବପିଢ଼ୀର 
ବୁବ୍ଧିଯୁକ୍ତ ପରିଚୟ ହୋଇଥାଏ ବଖାନି ମାଧ୍ଯମରେ । ଏହା ମାଧ୍ୟମରେ ଘରକରଣା ଜିନିଷଠ ଓ ଖାଦ୍ୟ 
ପଦାର୍ଥ ସହ ଲୋକ ବା ନବପିଢ଼ୀର ଆତ୍ସୀୟତା ସ୍ଥାପିତ ହୋରଥାଏ ! 
ଉଦାହରଣ: ସୁରେ ବୁଢ଼ି ସମାମି 
ଯାହିଁ ପାରି ତାହିଁ ଯିମି । (ଯୋତା) 
ଅଥବା, ଉପର୍‌ ରାଏଜୁ ଆଏଲା ଘୁଡ଼ା ଧାନ୍‌ ମସ୍‌ ମସ୍‌ ଖାଏ 
ଶୁଏ ନି କି ବସେନି ଧାଂଗରି ନଚଉଥାଏ ( ଢେକି / ଢିଙ୍କି ) 
ସେହିପରି ଖାଦ୍ୟ ପଦାର୍ଥ ବିଷୟକ କେତୋଟି ବଖାନିର ଉଦାହରଣ ନିମ୍ନରେ ଦିଆଯାଉଛି । 
ହାଟକେ ଗଲି, ଘିନଲି ଝା 
ତାର ଲେଂଜ ମୁଡ଼ ନାଇଁ (ଲୁଣ) 
ଅଥବା, ତୁମେ ପାଟ ଭାଇ ମୁଇଁ ଏକଲା 
ମତେ ନେଇ ଛାଡ଼ ପିର୍‌ରି ପଥର୍‌ 
ମୁଇଁ ଯିମି ସେନୁ ଏକଲା ( ଭାତ ଖାଇବା ଦୃଶ୍ୟ) 
ଅଥବା, ତୁଇ ଅଛୁ ବାହାଲେ, ମୁଇଁ ଅଛୈ ଜଂଗଲେ 
ମଲା ବେଲେ ଭେଟ ପଡ଼ମା ଏକା କାଲେ( ମାଛ ଓ କରଡ଼ି) 


(ଙଡ) ଗଣିତ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ : ଗଣିତ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବଖାନିଗୁଡ଼ିକ ଲୋକ ଓ ନବପିଢ଼ୀର ବୌଵ୍ଧିକ ଓ 
ମାନସିକ ବ୍ୟାୟାମର ପ୍ରକୃଷ୍ଟ ଉଦାହରଣ ଅଟେ ।! ଇଙ୍ଗିତମୂଳକ, ବୁଝି ପରୀକ୍ଷାତ୍ଳକ ହିସାବ କିତାବ 
ତଥା ସାମାଜିକ ଜ୍ଞାନ ଲାଭର ଏହା ଲୋକ ପାଇଁ ଏକ ଉନ୍ନତ ରାସ୍ତା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । 
ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ :ଛ କଡ଼ା ନ କଡ଼ା ତିନ୍ବାର କଡ଼ା 

ଦୂଇ ବୁଡ଼ି ଦଶ କଡ଼ା କେତେ ? 

ମୁରୁଖର ହିସାବ ନାଇଁ କହିପାରେ 

ପାଠ ପଢ଼ିଥିଲେ ଯେତେ । 

ଏଠାରେ କଡ଼ା ଏବଂ ବୁଡ଼ିର ହିସାବ ଶିଖା ଯାଇଛି । ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିଚ୍ୟ ଠ ୧୨୯ 
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6 କଡ଼ା + 9 କଡ଼ା + (3×12) କଡ଼ା + 2× ବୁଡ଼ି + 10 କଡ଼ା ( 1 ବୂଢ଼ି = 20 
କଡ଼ା) 

= 6 + 9 + 36 +2x 20 + 10 

= 6 + 9 + 36 + 40 + 10 

=101 କଡ଼ା 

ସେହିପରି : 

ନଅଶ ଅସି 

ଶୁନ ନେଇ ଗଲା ବୁଢ଼ି ମାଉସୀ 

ଅର୍ଥାତ୍‌ 980 ରୁ 0 ଗଲେ ରହିଲା 98 

ତେଣୁ ଗଲା 980-98= 882 

ଅର୍ଥାତ୍‌ 980 ରୁ ଶୁନ ଗଲେ 882 ଯାଏ ଏବଂ 98 ରହେ ! 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକୋତ୍ସବମୂଳକ ସାହିତ୍ୟ 


ପ୍ରତିଟି କୃଷି ସଂସ୍କୃତିରେ ବହୁବିଧ ପର୍ବ ପାଜିତ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ପର୍ବଗୁଡ଼ିକ ସହ ଲୋକର 
ମିଥୀୟ ବିଶ୍ଵାସ, ଆଚାର, ଅଭିଚାର, ଚଳଣି, ପରିଧାନ, ନୃତ୍ୟ, ଗୀତ, ବାଦ୍ୟ, ଚିତ୍ର ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
କଳା ତଥା ରାଜନୀତିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ, ସାମାଜିକ ଓ ଆର୍ଥକ ଜୀବନଚିତ୍ର ଅଙ୍କିତ ହୋଇଥାଏ । 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଡାଲଖାଇ, ନୂଆଖାଇ, ପୁସ୍ପୁନି, କରମା, ହୋଲି ବା ଆମ୍‌ ନୂଆଁଖାଇ, ଶୀତଳଶଷ୍ଠୀ, 
ଧନୁଯାତ୍ରା, ଦଣ୍ଡଯାତ୍ରା ଆଦି ପର୍ବ ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରତିଟି ଦେବୀପୀଠରେ 
ବର୍ଷର କୌଣସି ଏକ ଅବସରରେ ନିଶ୍ଚିତ ରୂପରେ ପର୍ବଟିଏ ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ | ଚୂଡ଼ାଖାଇ, 
ପାଟଖଣ୍ଡା, ଦଵାରସେନି, ସମଲେଶ୍ବରୀ, ମାଣିକେଶ୍ବରୀ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରତିଟି ଦେବୀପୀଠରେ ପର୍ବ ପାଳିତ 
ହୋଇଥାଏ । 

ଲୋକୋସସବଗୁଡ଼ିକ ଲୋକର ଜଢୀବନଯାତ୍ରାର ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ପରିଚୟ ବହନ କରିବା ସଟ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ, ଆଥିକ ଓ ରାଜନୀତିକ ଇତିହାସର ସଂକେତକୁ ପରିବହନ କରିଥାନ୍ତି | 
ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକଜ୍ଦୀବନର ତିନୋଟି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଲୋକୋତ୍ସବ ଡାଲଖାଇ, 
ଡିଡ ବା ଦଣ୍ଡଯାତ୍ରା ତଥା କରମାର ବିସ୍ତୃତ ପରିଚୟ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଉଛି | 


ଡାଲଖାଇ 


ଡାଲଖାଇ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଏକ ବହୁ ଲୋକପ୍ରିୟ ଲୋକୋସ୍ସବ | ଏହା ମୂଳତଃ ଏକ ଆଦିବାସୀ 
ଲୋକୋସ୍ସବ ଯାହା କାଳକ୍ରମେ ବିବିଧ ହିନ୍ଦୁଜାତିଦ୍ଵାରା ଗୃହୀତ ହୋଇଛି । ଏହି ଉତ୍ସବର ପ୍ରଭୂତ 
ହିନ୍ଦୁବରଣ ହୋଇଛି ଏବଂ ଡାଲଖାଇ ଦେବୀ କାଳକ୍ରମେ କେତେକ ହିନ୍ଦୁଦେବୀ ( ଯଥା: ପାର୍ବତୀଙ୍କ 
କନ୍ଯା / ଦୂର୍ଗା / ଲକ୍ଷ୍ମୀ) ରୁପେ ପୂଜିତ ହେଉଛନ୍ତି । ଏହି ଉତ୍ସବରେ ଆଦିବାସୀ ବିଶ୍ଵାସ, ଆଦିବାସୀ 
ଦେବାଦେବୀ ବ୍ୟତିରେକ କେତେକ ହିନ୍ଦୁ ଦେବାଦେବୀ ମଧ୍ଯ ପୂଜିତ ହୁଅନ୍ତି । 


୧୩୦ ଠ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ଡାଇଖାଇ ଦେବୀ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସହଁରା, ବିଂଝାଲ, କୁଡ଼ା ଓ ମିର୍ଵା ଇତ୍ୟାଦି ଆଦିବାସୀ 
ସଂପ୍ରଦାୟର ଆରାଧ୍ୟ ¦ ଏହି ଦେବୀଙ୍କୁ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ତାଜ, ପଡୁ ଓ ଉଦଭିଦଜାତ ଦ୍ରବ୍ୟ ଅର୍ପଣ 
କରାଯାଉଥିବାରୁ ତାଙ୍କୁ ଡାଲଖାଇ କୁହାଯାଏ | ଆଶ୍ଵୀନ ଶୁକ୍ଲପକ୍ଷ ଅଷ୍ଟମୀ ଦିନ ଡାଲଖାଇ ଉତ୍ସବ 
ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ତିନି ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଚାଲେ । ଏହି ଉତ୍ସବରେ ପୂଜା, ପ୍ରାର୍ଥନା ବ୍ୟତିରେକ ଅନ୍ଯ 
ଆଚାର, ଅଭିଚାର ରହିଛି । ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଗୀତ, ବାଦ୍ୟ ଓ ନୃତ୍ୟର ବହୁଳତା ଦେଖାଯାଏ ! 

ଡାଲଖାଇ ଉତ୍ସବ ତଥା ଏହାର ଆଚାର ଅଭିଚାର କେବଳ ହିନ୍ଦୁ ଓ ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତିର 
ମିଳନର ସାକ୍ଷ୍ୟ ଦିଏ ନାହିଁ, ଅଧକନୁ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ମୁଣ୍ଡ ଟେକିଥୁବା ପ୍ରାୟ 
ସକଳ ଧର୍ମଧାରା ଯଥା : ବୌଦ୍ଧ, ତନ୍ତ୍ର ବୈଷ୍ଣବ, ଶୈବ, ଶାକ୍ତ ଇତ୍ୟାଦିର ସମନ୍୍‌୍‌ୟର ଚିତ୍ର 
ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ | 


ଡାଲଖାଇର ନାମକରଣ : ଡାଲଖାଇ ଦେବୀଙ୍କ ନାମକରଣ ଖୁବ୍‌ ପ୍ରାଚୀନ । ଅତି ପ୍ରାଚୀନ 
କାଳରୁ ଏହି ମାତୃଶକ୍ତି ନିକଟରେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ତୃଣମୂଳ ଜନଜାତିଗୁଡ଼ିକ ଆଠ ପ୍ରକାର ଡାଜପତ୍ରର 
( ଫାଞଞ, ଉଲଉଦ୍ରିଆ, ଲୁରୁ, ଧୀଂଗିରି ବହୁ, କରଡ଼ି ଗଜା, ମୁଷାକାନି, ରହଁ ଲହଁକା, ଦହିଦହିକା 
ଆଦି) ପିଠା ନିର୍ମାଣ କରି ଭାଦ୍ରବ ଅଷ୍ଟମୀ ଦିନ ଅର୍ପଣ କରୁଥିଲେ | ଡାଲପତଡ୍ର ନିର୍ମିତ ପିଠା ଅର୍ପିତ 
ହେଉଥିବାରୁ ଦେବୀଙ୍କ ନାମ ଡାଲଖାଇ ହୋଇଛି । ଲୋକଗୀତରେ ଏହିସବୁ ପ୍ରକିୟାର ପ୍ରଖ୍ୟାପନ 
ମିଳିଥାଏ ଯେମିତି : 

ଡାଲଖାଲରେ - ଡାଲଖାଇରେ... 

ଝଲିଆ ମୁଝୁର ଝାଲ 

ସାତ୍‌ ସାଗ୍‌ ଡାଲ୍‌ ଆନିଛେ 

ଟାକିଥା ଆଉଛେ ବେଲ 

ନାଇଁ ହେବୁ ରାଗ 

ଖାଏବୁ ଆଘ, ଖାଏବୁ ଆଘ 

ଖାଏବୁ ଆଘ, କାଏଁ ଡାଲଖାଇରେ 

ଡାଲ୍‌ଖାଇରେ ... ଡାଲ୍ଖାଇରେ 

ଫାଞ୍ଜି, ଉଇଉଦରିଆ, ଲହଁ ଲହଁକା 

ଧାଂଗରି ବହୁ, ଦହି ଦହିକା 

ଲୁରୁ, କରଡ଼ିଗଢା, ମୁଖା ତ କାନି 

ସାଗ ଡାଲର ପିଠା ଖାଏଲୁ ମା ଝାରସେନି 

ମୀ ଝାରସେନି, କାଏଁ ଡାଇଖାଇରେ... 


ଡାଲଖାଇର ଭସ୍ଥ ବା ଉପ୍ପରି : ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ କେବେଠୁ ଡାଲ୍‌ଖାଇ ପୂଜାର ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥିଲା 
ଏବଂ କେବେଠୁ ଏହା ଏକ ଉତ୍ସବର ରୂପ ଧାରଣ କରିଛି ଏ ବିଷୟରେ କୌଣସି ସଠିକ୍‌ ବିବରଣୀ 
ମିଳେ ନାହିଁ । ଏ ବିଷୟରେ ଥିବା ଦୂଇଟି ମତକୁ ଏଠି ପରୀକ୍ଷା କରାଯାଉଛି | 

ଡାଲଖାଇର ଉପପତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ପ୍ରଥମ ମତଟି ଆସେ ଜଣେ ପାରମ୍ପରିକ ଇଭୋକଗୀତ ବା 
ଡାଲଖାଇ ଗାୟକ ଉଦେମଣି ପଟେଲଙ୍କ ଠାରୁ । ତାଙ୍କ ମତେର ୧୮୫୭-୫୮ ମସିହାରେ 


@ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ଘି ୧୩୧ 
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ସୁରେନ୍ଦ୍ର ସାଏଙ୍କ ଇଂରେଜ ବିରୋଧୀ ସଂଗ୍ରାମ ବେଳେ ତାଙ୍କର ସହଯୋଗୀ ଘୈସ ଜମିଦାର ବଂଶର 
ହଟେ ସିଂ ବାରପାହାଡ଼ର ସିଂଘୋଡ଼ା ଘାଟିରେ ବାରଜଣ ଇଂରେଜ ସୈନିକଙ୍କୁ ହତ୍ୟା କରିଥୁଲେ | 
ଫଳତଃ ପ୍ରତିଶୋଧ ପରାୟଣ ଇଂରେଜ ସରକାର (ସୈନ୍ୟ ବାହିନୀ) ଘୈସ ଗ୍ରାମରେ ନିଆଁ 
ଲଗେଇଦେଲେ । ଏହି ଅପ୍ରତ୍ୟାଶିତ ବିପଦର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇ ଘୈସବାସୀ ନିଜର ଅନ୍ଧ, ବସ୍ତର 
ସବୂକିଛି ତ୍ୟାଗ କରି ପିଲାଛୁଆଙ୍କୁ ଧରି ପ୍ରାଣ ବିକଳରେ ଜଙ୍ଗଲକୁ ଚାଲିଆସିଲେ । ରାତିରେ 
ବନ୍ୟଜନ୍ତୁ ପରିପୂର୍ଣ ଅରଣ୍ୟରେ ସ୍ତ, ଶିଶୁ ଓ ବୃଦ୍ଧଙ୍କୁ ଅଭୟ ଦେବାକୁ ଯୁବକଗଣ ରାତ୍ରିସାରା ଢାଳ, 
ଖୋଳ, ଖଞ୍ଜଣି ବଜାଇ କୀର୍ଭନଦ୍ଵାରା ଅରଣ୍ୟକୁ ମୁଖରିତ କଲେ | ପୁଣି ପ୍ରାଣଭୟରେ ପଳାୟନ 
କରିଥିବାରୁ ଲୋକମାନେ ଖାଦ୍ୟ ପଦାର୍ଥ କିଛି ସାଙ୍ଗରେ ନେଇ ପାରିନଥିଲେ | ଫଳତଃ ସେମାନେ 
ଡାଳପତ୍ର ଖାଇ ନୃତ୍ୟ କଲେ ଏବଂ ସେହି ନୃତ୍ୟରୁ ' ଡାଲଖାଇ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା | °” ପଟେଲଙ୍କ ଏହି 
ତଥ୍ୟ ଅଯୈକ୍ତିଜତାରେ ଭରପୁର । 

୧. ଲୋକମାନେ ପ୍ରାଣ ବିକଳରେ ଅରଣ୍ଯକୁ ଧାଇଁ ପଳେଇଲାବେଳେ ସାଙ୍ଗରେ ଖାଦ୍ୟ, ବସ୍ତର 
ଇତ୍ୟାଦି ନେଇ ପାରିନଥିଲେ ଅଥଚ, ଖୋଳ, ତାଳ, ଖଞ୍ଜଣି ଇତ୍ୟାଦି ବାଦ୍ୟୋପକରଣ 
ନେବାକୁ ସେମାନଙ୍କୁ ସମୟ ମିଲିଲା | 

୨. ଡାଲ୍‌ଖାଇରେ ବ୍ଯବହୃତ ହେଉଥିବା ବାଦ୍ଯୋପକରଣ ସବୁ (ଢୋଲ, ନିସାନ, ମହୁରୀ 
ଇତ୍ୟାଦି) କୀର୍ଭନର ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ଖୋଳ, ତାଳ, ଖଞ୍ଜଣିଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର । 

୩. ଡାଲଖାଇ ଓ କୀର୍ଭନ ଦୂଇଟିଯାକ ଭିନ୍ନ ଓ ବିପରୀତମୁଖୀ ଗୀତ । କୀର୍ଭନରେ ଭକ୍ତି 
ରସାତ୍ସକ ବୈଷ୍ଠବୀୟ ଗୀତ ସବୁ ଗାନ କରାଯାଏ ଏବଂ ଏହା ହିନ୍ଦୁ ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମର ଏକ 
ମୁଖ୍ୟ ସାଂସ୍କୃତିକ ବିଭବ ହୋଇଥିବାବେଳେ ଡାଲଖାଇ ଗୀତ ସବୁ ଉଗ୍ର ତଥା ନଗ୍ନ 
ଭାବରେ ଆଦି ରସାମ୍ବକ ଓ ଏହା ଆଦିବାସୀ ପଛୁଆବର୍ଗ ତୃଣମୂଳ ଲୋକସଂସ୍କୃତିର ଏକ 
ମୁଖ୍ୟ ବିଭବ । ତେଣୁ କୀର୍ଭନରୁ ଡାଲ୍ଖାଇ ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟର ସୃଷ୍ଟି ହେବା ଏକ ନିହାତି 
ଅବାନ୍ତର ପରିକଳ୍ନା ମାତ୍ର ¦ 

୪. କୀର୍ରନ ଓ ଡାଲଖାଇ ଉଭୟ ଗୀତର ଛନ୍ଦ, ଲୟ, ତାଳ ସଂପୂର୍ଣ୍ଚ ଭିନ୍ନ । 

କୀର୍ଭନ ଓ ଡାଲଖାଇର ନୃତ୍ୟଶୈଳୀ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପରେ ଭିନ୍ନ । 

୬. ପ୍ରାଣ ଭୟରେ ଆତ୍ସଗୋପନ କରୁଥିବା ଲୋକ ବାଦ୍ୟରୋଳ କରି "ପରିବେଶକୁ ମୁଖରିତ 
କରେନା | 
କୁମାର ହସନ ଏହି ମତକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରି ଡାଲ୍‌ଖାଇର ପ୍ରାଚୀନତା ସପକ୍ଷରେ ଯୁକ୍ତି 

କରନ୍ତି ¦ ତାଙ୍କ ଅନୁମାନ ଯେ, ଡାଲଖାଇର ଉତ୍ସ ସିନ୍ଧୁ ସଭ୍ୟତାର ସମକାଳରେ ରହିଛି । ସେ ଏ 

ବିଷୟରେ ବିଶେଷ କିଛି ନ କହି ଏହା ଗବେଷଣା ସାପେକ୍ଷ ବୋଲି ଏଡ଼ାଇ ଯାଇଛନ୍ତି | 
ବାସ୍ତବରେ ଡାଇଖାଇର ଉପ୍ପରି ବା ଉତ୍ସ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କୌଣସି ସଠିକ୍‌ ତଥ୍ୟ ମିଳେ ନାହିଁ । 

ତେବେ ଏହାର ମିଥ୍‌ ଅଭିଚାର ସବୁର ଆଲୋଚନା ମାଧ୍ୟମରେ ଏହାର ଉତ୍ସବୀକରଣର ସମ୍ଭାବ୍ୟ 
ସମୟ ସୀମା ମାତ୍ର ନିର୍ବାରଣ କରାଯାଇପାରେ । 
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ଡାଲଖାଇ ମିଥ୍‌ : ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗରେ କୋଶଳ ଦେଶରେ ନଲିତ ନାମରେ ଜଣେ ରାଜା ଥଲେ । 
ତାଙ୍କ ରାଣୀଙ୍କ ନାମ ନିଲାବତୀ ! ରାଜ ପରିବାରେ ରାମହରି ଓ ଦେବହରି ବୋଲି ଦୂଇପୁଅ ତଥା 


୧୩୨ ଠ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ତୁଲସା ଓ ଦହନା ନାମରେ ଦୂଇ ପୁତ୍ରବଧୂ ଥୁଲେ । ଦେବଦେବୀଙ୍କ ଆଶିର୍ବାଦରେ ନିଲାବତୀ 
ରାଣୀଙ୍କ ଏକ କନ୍ଯା ଜାତହେଲା ¦ ତା ନା ରହେଲା | ରାଜଜୁମାରୀ ରହେଲାଜୁ ଯେତେବେଳେ 
ସାତବର୍ଷ ବୟସ, ସେ ଡାଲଖାଇ ପୂଜାର ସମ୍ଭାର ଯୋଗେଇ ଦେବାକୁ ରାଜାରାଣୀଙ୍କୁ ଅନୁରୋଧ 
କଲା । ରାଜାରାଣୀ ଝିଅର କଥାରେ କାନ ଦେଲେ ନାହିଁ |! ତାପରେ ରହେଲା ଶାରଦୀୟ ଓଷା 
ପାଳିବାକୁ ଭାଇ-ଭାଉଜମାନଙ୍କୁ ଅନୁରୋଧ କରି ବିଫଳ ହେଲା ¦ ସେମାନେ ତା କଥାକୁ ହସରେ 
ଉଡାଇଦେଲେ । ଏକଥା ସହି ନ ପାରି ରାଜକୂମାରୀ ବିଷ ପିଇ ଗାଁ ପୋଖରିର ନିତାଇ ଧୋବଣୀ 
ତୁଠରେ ଆତ୍ନୋତସ୍ପର୍ଗ କରିଦେଲା । ବହୁତ ଖୋଜାଖୋଜି, ଗୁଣିଗାରେଡ଼ି ପରେ ରାଜା ରହେଲା 
ଧୋବାତୁଠରେ ଝାସ ଦେଇ ପ୍ରାଣ ହାରିଥିବାର ଖବର ପାଇଲେ | ଅନେକ କନ୍ଦାକଟା କଲେ | 
ତା ପରଦିନ ସକାଳେ ସାତବହେନଙ୍କ ମେଳରେ ରହେଲା ଜଳକଜେଳି ଓ ନୌବିହାର 
କରୁଥିବାର ଦେଖାଗଲା ! ରାଜାରାଣୀ ସାତବହେନଙ୍କୁ ରହେଲାକୁ ଫେରେଇଦେବା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରାର୍ଥନା 
କଲେ । ଡାଲଖାଇ ଓଷା ପାଇଁ ସକଳ ଉପାଦାନ ଯୋଗେଇଦେବା ତଥା ଉତ୍ସବ ସଂଯୋଜନା 
କରିବା ସର୍ଗ ବିନିମୟରେ ସାତବହେନ ରାଜ ପରିବାରକୁ ରହେଲାକୁ ଫେରେଇ ଦେଲେ ।ଂ* 
ଏହି ମିଥ୍‌ ଡାଲଖାଇର ଉପ୍ପରି ଅପେକ୍ଷା ହିନ୍ଦୁ ଓ ତନ୍ତ୍ର ଧର୍ମର ସମୀକରଣ ଉପରେ ଅଧ୍ବକ 
ଗୁରୁତ୍‌ ପ୍ରଦାନ କରେ | ମିଥ୍‌ରୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ଯେ ଡାଲଖାଇ ଏକ ତନ୍ତ୍ରାୟିତ ଆଦିବାସୀ ଦେବୀ 
ଥିଲେ ( ସାତ୍ବହେନ୍‌, ସଂଖ୍ୟା ସାତ, ନିତେଇ ଧୁବେନ୍‌ ଓ ଗୁଣିଗାରେଣୀ ତନ୍ତ୍ରଧର୍ମର ପ୍ରତୀକ) 
ଯାହାଙ୍କ ହିନ୍ଦୁକରଣ ଉପଲକ୍ଷେ ଏହି ମିଥ୍‌ର ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇଛି | (ରାମହରି, ଦେବହରି, ତୁଲ୍ସା 
ବା ତଳସୀ ଆଦି ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ନାମ ଓ ପ୍ରତୀକ) | ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ତନ୍ତ୍ରଧର୍ମ ଏକ ଲୋକଧର୍ମ 
ଭାବରେ ଅତି ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ଦଶମ-ଏକାଦଶ ଶତକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିପୁଳ ଭାବରେ ପ୍ରସାର 
ଲାଭ କରିଥିଲା ଯାହା ହିନ୍ଦୁଧର୍ମବାଦୀ ରାଜ ଧର୍ମ ପ୍ରତି ଆଦୌ ଅନୁକୂଳ ନ ଥଲା | ତେଣୁ ଲୋକଧର୍ମର 
ପ୍ରତିସ୍ପର୍ବାରେ ରାଜଧର୍ମ ଛିଡ଼ା ନ ହୋଇ ଏକ ସମୀକରଣର ରାସ୍ତା ଖୋଜିଥିଲା । ଫଳତଃ ବିବିଧ 
ମିଥ୍‌ ସୃଷ୍ଟିକରି ଜନମତକୁ ଆକର୍ଷଣ କରିବାର ପନ୍ଛା ଖୋଢାଯାଇଥଲା ! ତେଣୁ ଦେବାଦେବୀ 
ସଂପର୍କୀୟ ପ୍ରତିଟି ମିଥ୍‌ରେ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଧାରା ଦେଖାଯାଇଥାଏ | ସୋମବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ 
ଶାସକମାନେ ଏକାଧାରରେ ତନ୍ତ୍ର ବୈଷ୍ଣବ, ଶୈବ ଓ ଶାକ୍ତ ଧର୍ମର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା କରିଥିଲେ । 
ସମ୍ଭବତଃ ସେହି ସମୟରୁ ଡତାଲଖାଇର ହିନ୍ଦୁକରଣ ପ୍ରୟାସ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି ଏବଂ ଡାଲଖାଇ ଏକ 
ଉତ୍ସବ ରୂପରେ ରାଜକୀୟ ସ୍ଵୀକୃତି ଲାଭ କରିଛି | ପ୍ରକାଶ ଥାଉ କି ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଅନ୍ୟ ଏକ 
ମୁଖ୍ୟ ଲୋକୋସ୍ସବ ୍ଁଡ ବା ଦଶ୍ଡନାଚ ମଧ୍ୟ ସୋମବଂଶୀ ଶାସନ ସମୟରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି ! °” 


ଡାଲଖାଇର ଦେବାଦେବୀ : ଡାଲଖାଇ ଉତ୍ସବର ଆରାଧ୍ୟ ଦେବୀ ହେଉଛନ୍ତି ଡାଲଖାଇ | ତାଙ୍କ 
ବ୍ୟତୀତ ଡାଲଖାଇ କୁଠିରେ ହିନ୍ଦୁ ଦେବଗୋଷ୍ଠୀ, ଆଦିବାସୀ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ତନ୍ତ୍ରର କେତେକ ଦେବାଦେବୀ 
ମଧ୍ଯ ପୁଜଢିତ ହୁଅନ୍ତି । ସେମାନେ ହେଲେ ଶିବ, ପାର୍ବତୀ, ହନୁମାନ, ନାରଦ, ବରୁଣ, କୁବେର, 
ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଏବଂ ସରସ୍ବତୀ ହିନ୍ଦୁ ଦେବ ଗୋଷ୍ଠୀରୁ, ମାଉଲି, ବାଉତି, ବୁଢ଼ାରଜା, ଖମେସରି ଓ ଗ୍ରାମପତି 
ଆଦିବାସୀ ବିଶ୍ଵାସରୁ ତଥା ସାତ୍ବହେନ୍‌, ସିରି-ସୁବନ, ନଲିତ ରାଜା, ନିଲା ରାନି, ତୁଲସା ରାନି, 
ରହେଲା ରାନି ପ୍ରମୁଖ ତନ୍ତ୍ର ବିଶ୍ଵାସରୁ । ଏମାନଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଆର୍ଯ୍ୟ ଆଦିବାସୀର ସମନ୍ବିତ ରୂପରେ 
ବନଦୁର୍ଗା, ଛକୋର-ଚୌରାସୀ ଲତ୍ୟାଦି ଦେବଦେବୀ ସେଠାରେ ପୂଢା ପାଇଥାନ୍ତି ! 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ଠି ୧୩୩ 
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ବନ୍ଦନା : ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତିରେ ବନ୍ଦନା ଏକ ଅର୍ବାଚୀନ ବିଭବ ରୂପରେ ଡାଲଖାଇ ପୂଜାରେ 
ଦେଖାଯାଏ । ଏହା ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତିର ହିନ୍ଦୁକରଣର ଏକ ବଳିଷ୍ଠ ଉଦାହରଣ । ଡାଲଖାଇଙ୍କ 
ବନ୍ଦନା ଧନୁ ଓ କୁଲା ତିଆରି ଏକ ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ଧୂନ୍‌କେଲ ସାହାଯ୍ୟରେ ଗାନ କରାଯାଏ । ପ୍ରାର୍ଥନାଟି 
ନିମ୍ମରେ ଦିଆଯାଉଛି : 


ବନ୍ଦୁହେଁ ମୁଇଁ ଡାଲଖାଇରେ ରୁମୁଝୁମୁ ତ ରୁଣୁଝୁଣୁ 

ବନ୍ଦୁଝହେଁ ମୁଇଁ ମହାମାଇ ଚାଳୁରୀ ଖେଳିବରେ ଦେବୀ 
ବନ୍ଦୁଅଛୈ ମୁଇଁ କମ୍ବଳାଇ ଉଲ୍ଲାସେ ନାଚିବ । 

ତୋ ପାଦେ ଶରଣ ଲୋ ମାତା ଆସିଗଲା ମୋର ଶୁଭ୍ରକେଶୀ 
ଫେଡ଼ିଦେ କଷଣ |! ଆସିଗଲା ମୋର ବନବାସୀ 

ବାଜ ବାଜ ଝୁମୁକା ବାଡ଼ିରେ ଆସିଗଲା ମୋର ଶୁଭ୍ରକେଶୀ 

ବାଜ ବାଜ ମୋର ରତ୍ୁ ହାଁଡ଼ି ବିଶ୍ଵବବିମୋହିନୀ ଲୋ ପାର୍ବତୀ ନନ୍ଦିନୀ 


ବାଜୁଥିବୁରେ ଶିବଧନୁ 


ଏହି ବନ୍ଦନା ଡାଲଖାଇ ପୂଜା ମଣ୍ଡପରେ ଗାଉଣିମାନେ ଧୂନିକେଲ ବାଦ୍ୟ ସଂଯୋଜନାରେ 
ଗାନ କରିଥଆନ୍ି ! ଏହି ବନ୍ଦନା ବ୍ୟତୀତ ରାମପତି, ସପ୍ତସତି, ଆଦିଶକ୍ତି, ନିଳା ରାନି, ଦହନା 
ରାନି, ତୂଲ୍ସା ରାନି ଆଦିର ବନ୍ଦନା ମଧ୍ଯ କରାଯାଇଥାଏ ।* 


ଉତ୍ସବର ସମୟ, ସ୍କାନ ଓ ଲୋକ : ଡାଲଖାଇ ଉତ୍ସବ ଆଶ୍ଵାନ ( ଦଶହରା) ଶୁକୃପକ୍ଷ ଅଷ୍ଟମୀ ଦିନ 
ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ତିନି ଦିନ ଯାଏଁ ଚାଲେ । ଡାଲଖାଇ ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟ ଏହି ଉତ୍ସବ ବ୍ୟତିରେକ 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଉତ୍ସବ, ବିବାହ ଓ ପର୍ବମାନଙ୍କରେ ମଧ୍ଯ ପରିବେଷଣ କରାଯାଇଥାଏ । ଏହି ସମୟରେ 
ରସରକେଲି, ମାଏଲାଜଡ଼, ଜାଇଫୁଲ, କରଂଜମାଲି ଓ ନଚନିଆ ଇତ୍ୟାଦି ଗୀତ ମଧ୍ଯ ପରିବେଷଣ 
କରାଯାଇଥାଏ । 

ଡାଲଖାଇ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦେବତାଙ୍କ ପୂଜା ଡାଲଖାଇ ବା ଭାଏଜିତିଆ କୁଠିରେ କରାଯାଇଥାଏ | 
କିନ୍ତୁ ନାଚଗୀତର ମନୋରଞ୍ଜନ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ନଇକୂଳ, ମନ୍ଦିର ପ୍ରାଙ୍ଗଣ ବା ଗାଁର ଏକ ଖୋଲା 
ସ୍ଥାନରେ କରାଯାଇଥାଏ । ଡାଲଖାଇରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ଲୋକଙ୍କୁ ପରିବେଷକ ବା କ୍ରିୟାଶୀଳ 
ଅଂଶଗ୍ରହଣକାରୀ ଏବଂ ଦର୍ଶକ; ଏପରି ଦୂଇ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇପାରେ | ଏହାର ଦର୍ଶକମାନେ 
ଅଂଶଗ୍ରହଣକାରୀ ଦର୍ଶକର ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରିଥାନ୍ତି । ଡାଲଖାଇରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରୁଥୁବା 
ଲୋକମାନେ ସାଧାରଣତଃ ଆଦିବାସୀ ଓ ନିମ୍ନବର୍ଗ ହିନ୍ଦୁଜାତିରୁ ଆସିଆନ୍ତି । ଉଚ୍ଚକାତିର ହିନ୍ଦୁମାନେ 
ମଦ ମାଂସଗତ ଅଶୁଦ୍ଧତା ତଥା ଅଶ୍ଲୀଳତାର ଦ୍ବାହି ଦେଇ ଏ ଉତ୍ସବରୁ ଆପଣାକୁ ଦୂରେଇ ରଖୁଥାନ୍ତି । 
ଡାଇଖାଇରେ ସ୍ତ୍ରୀ ଓ ପୁରୁଷ ଉଭୟେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ଏଥରେ ଲିଙ୍ଗ ଓ ବୟସଭେଦ 
ଦେଖାଯାଇନଥାଏ । ମନୋରଞ୍ଜନ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ସାଧାରଣତଃ ଯୁବକ ଓ ଯୁବତୀମାନେ ମୁଖ୍ୟ 
ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । ବୟସ୍କ ଲୋକମାନେ ନାଚରେ ଭାଗନେଇଥାନ୍ତି ଅଥବା ଅଂଶଗ୍ରହଣକାରୀ 
ଦର୍ଶିକର ଭୂମିକାରେ ଯୁବକ-ଯୁବତୀମାନଙ୍କୁ ଉତ୍ସାହିତ କରିଥାନ୍ତି । ଉତ୍ସବର ପ୍ରଥମ ଦିନରେ 
ଯୁବତୀମାନେ ପୂଜା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଉପବାସ କରିଥାନ୍ତି | ଏହି ଉତ୍ସବରେ ଗିଡ଼ା ଜାତିର ବାଦ୍ୟକାରମାନେ 


୧୩୪ ଠ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ଢୋଲ, ମହୁରୀ, ନିସାନ ଇତ୍ୟାଦି ବଢେଇଥାନ୍ତି । ପ୍ରକାଶ ଥାଉ କି ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର “ ର୍ଟଡାବଜା ” 
ଦୀର୍ଘଦିନ ଧରି ଆପଣାର ଖ୍ୟାତି ବଜାୟ ରଖୁଛି ! 


ଡାଲଖାଇରେ ବ୍ୟବହୃତ ସାମଗ୍ରୀ : ଡାଲଖାଇରେ ବ୍ୟବହୃତ ହେଉଥିବା ସାମଗ୍ରୀମାନଙ୍କୁ ମୁଖ୍ୟତଃ 
ତିନିଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇପାରେ । ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲା ( କ), ପୂଜା ସାମଗ୍ରୀ, (ଖ) ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର, 
(ଗ) ପରିଧାନ 


(କ) ପୂଜା ଉପକରଣ : ଡାଲଖାଇ ପୂଜା ସମୟରେ ଦେବୀଙ୍କୁ ବିଭିନ୍ନ ଗଛର ଡାଳ, ପତ୍ର, 
ଫଳ, ଫୁଲ ଇତ୍ୟାଦି ଉତ୍ସର୍ଗ କରାଯାଇଥାଏ | ଏଥିରେ ସାଧାରଣତଃ ବେଲ, ଅଁଳା ଓ ମନ୍ଦାରଫୁଲ 
ତଥା କୀଁକେର ( କାକୁଡ଼ି) , କିଖାର ( ପାଣି କଖାରୁ) ଓ ନଡ଼ିଆ ଇତ୍ୟାଦି ଫଳ ଉତ୍ସର୍ଗ କରାଯାଇ ଥାଏ 
ଏବଂ ପୂଜା ସମୟରେ ଏକ କଖାରୁ ବଳୀ ଦିଆଯାଇଥାଏ ! 


(ଖ) ବାଦ୍ୟୋପକରଣ : ଡାଲଖାଇ ଉତ୍ସବ ନାଚ, ଗୀତ ଓ ବାଦ୍ୟ ସଂଯୁକ୍ତ ହୋଇଥିବାରୁ ଏଥିରେ 
କେତେକ ବାଦ୍ୟୋପକରଣ ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇଥାଏ । ଡାଲଖାଇରେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ପାରମ୍ପରିକ 
ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ଢୋଲ, ନିସାନ, ମୁହୁରୀ, ଝୁମ୍କି ବା ତାସା ଇତ୍ୟାଦିର ବ୍ୟବହାର ହୋଇଥାଏ | ପୂଜା 
ସମୟରେ ଦେହେରି ବା ଆଦିବାସୀ ପୂଜକ ଦେବୀଙ୍କ ମହିମା ପ୍ରଖ୍ୟାପକ ଏକ ଦୀର୍ଘ ବର୍ଣ୍ଣନାତ୍ସକ 
ଗୀତ ଧୂନ୍‌କେଲ (ଧନୁ ଓ କୁଲାରେ ତିଆରି ବାଦ୍ୟଯନ୍ତତ ଏବଂ ଝୁମ୍‌କାବାଡ଼ି ଇତ୍ୟାଦି ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର 
ସାହାଯ୍ୟରେ ଗାନ କରିଥାଏ । 


(ଗ) ପରିଧାନ : ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ଯୁବକ ଯୁବତୀମାନେ ପାରଂପରିକ 
ପରିଧାନ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । ଯୁବକ ଯୁବତୀମାନେ ବିଭିନ୍ନ ରଂଗର କଉଡ଼ି ମାଳାରେ ସଜିତ ଓ 
କଳାରଂଗର ଛୋଟିଆ ଅଙ୍ଗରଖା ପରିଧାନ କରିଥାନ୍ତି | ଚୁଲିଆ ଗୋଟିଏ ଲାଲ୍‌ ଗାମୁଛା ପିନ୍ଧିଥାଏ 
ଅଥବା ମାଲ୍‌ କଛା ମାରିଥାଏ । ନିସାନ ବାଦକ ସାଧାରଣତଃ ଘାଘରା ପିନ୍ଧିଥାଏ ! ନାଚ କରୁଥିବା 
ଯୁବତୀମାନେ ସମ୍ବଲପୁରୀ କସ୍ତା ଶାଢ଼ୀ, ସୋନପୁରୀ ବଉଲଶାଢ଼ୀ ଇତ୍ୟାଦି ପିନ୍ଧିଥାନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଯୁବତୀ କାନ୍ଧରେ ଖଣ୍ଡେ ଖଣ୍ଡେ ଛୋଟିଆ ରଙ୍ଗୀନ ଫୁଲପକା ଗାମୁଛା ଥାଏ । ମଝିରେ ମଝିରେ 
ସେମାନେ ଏହି ଗାମୁଛାର ଦୂଇ ଅଗ୍ରାଂଶକୁ ଧରି ନାଟିଥାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ମୁଣ୍ଡରେ ଢଲିଆଖୁସା 
(ଖୋଷା) ଥାଏ ଯାହା ନାନା ପ୍ରକାର ପତ୍ର ଓ ଫୁଲରେ ସଜିତ ହୋଇଥାଏ | ଏହି ଯୁବତୀମାନେ 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ପାରମ୍ପରିକ ଅଳଙ୍କାର କତରିଆ, ବନ୍ଦରିଆ, ତାଡ଼, ବାହୁ ସୂତା ପ୍ରଭୃତି ମଧ୍ଯ 
ପିଛିଥାନ୍ତି । 

ପରିବେଷଣ : ଆଶ୍ବୀନ ଶୁକୃପକ୍ଷ ଅଷ୍ଟମୀ ସନ୍ଧ୍ୟାରେ ଡାଲଖାଇ ପୂଜା ଆରମ୍ଭ ହୁଏ ! ଏହି ଦିନ 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ରମଣୀମାନେ, ସାରାଦିନ ନିର୍ଜଳା ଉପବାସ ରହି ଡାଲଖାଇଙ୍କ ପୂଜା କରିଥାନ୍ତି | 
ପୂଜା ସମୟରେ ଦେହେରି ବା ଡାଲଖାଇଙ୍କ ମହିମା ପ୍ରଖ୍ୟାପକ ଏକ ଦୀର୍ଘଗୀତ ଗାନ କରିଥାଏ | 
ଏହି ଗୀତରେ ଦେବୀଙ୍କ ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତି ଓ ମହିମା ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଥାଏ | ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ଲୋକ ଆପଣାର ଦୁଃଖ, ଶୋକ ତଥା ରୋଗବ୍ଯାଧୂ ଇତ୍ଯାଦିରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବା ପାଇଁ ଦେବୀଙ୍କ 
ପୂଜାରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । ବେଳେବେଳେ ଦେବୀ ଗାଉଣି ବା ପୂଜା କରୁଥିବା କୌଣସି ସ୍ତ୍ର 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ଘ ୧୩୫ 
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ବା ପୁରୁଷ ଦେହରେ ଅବତୀୀର୍ଣ ହୋଇ ଅନେକ ଅଲୌକିକ ମହିମା ଦେଖେଇଆନ୍ତି । ସେ ଲୋକଙ୍କ 
ରୋଗବ୍ୟାଧୂ ଦୂର କରିଥାନ୍ତି ଓ ଲୋକଙ୍କୁ ଆଶିଷ, ଅଭୟାଦି ପ୍ରଦାନ କରିଆନ୍ି | ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର 
ଅନ୍ୟ କେତୋଟି ଲୋକୋସବରେ ମଧ୍ଯ ଦେବୀ ବା ଦେବତାମାନେ ଶରୀରରେ ଅବତୀଣ୍ଡ ହୋଇ 
ଲୋକଙ୍କୁ ଆଶିଷ ଦେବାର ପରମ୍ପରା ରହିଛି । 

ପରଦିନ ସକାଳେ ନାଚଗୀତର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ହୋଇଥାଏ ! ଏହି ନାଚଗୀତ ମୁଖ୍ୟତଃ ଯୌବନର 
ଉତ୍ସବ, ଯେଉଁଠି ଯୁବକ ଓ ଯୁବତୀମାନେ ଆପଣାର ମନ ଗହୀରର ପ୍ରେମ ଓ ଅଭିଳାଷସବୁ ମୁକ୍ତ 
କଣ୍ଠରେ ପ୍ରକାଶ କରିଥାନ୍ତି । ଏହି ଉତ୍ସବରେ ଗୀତ ମାଧ୍ୟମରେ ଯୌବନର ଯୌନାଭିଳାଷ ବି 
ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥାଏ |! ଏଠାରେ ବୟସ୍କ ପୁରୁଷ ଓ ସ୍ତୀ ଲୋକମାନେ ଅଂଶଗ୍ରହଣକାରୀ ଦର୍ଶକର 
ଭୂମିକାରେ ଯୌବନକୁ ଉତ୍ସାହିତ କରିଥାନ୍ତି । 

ନାଚର ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ତୁଲିଆ ( ଢୋଲ ବାଦକ) ଢୋଲକୁ ପ୍ରଥମେ ଧୂରେ ଧ୍ବରେ ବାଦନ 
କରିବା ଆରମ୍ଭ କରି ଆଗକୁ ପଛକୁ ଝୁଙ୍କି ନାଚିଥାଏ ଏବଂ ମଝିରେ ମଝିରେ ଚକ୍ରାକାରରେ 
ପୂରିଥାଏ । ଢୋଲର ଧ୍ଵନିକୁ ସେ କ୍ରମଶଃ ତୀବ୍ର ଓ ଦୃଢ଼ କରିଥାଏ ଏବଂ ନାଚର ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥାଏ | 
ନାଚର ଗତି ସହ ଢୋଲର ଧ୍ଵନି କ୍ରମଶଃ ବଢ଼ିଥାଏ ଏବଂ ତା ସହିତ ନିସାନ, ମୁହୂରି ଓ ଟାସା 
ବାଦକମାନେ ସହଯୋଗ କରିଥାନ୍ତି । ନାଚର ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଧାଡ଼ି ବାନ୍ଧି ଛିଡ଼ା ହୋଇଥିବା ଯୁବକ ଓ 
ଯୁବତୀମାନେ ଆଗକୁ ପଛକୁ ଗତି କରି ଗୀତ ଗାଇଥନ୍ତି | ଗୀତର ବିରତିରେ ନାଚ ଓ ନାଚର 
ବିରତିରେ ଗୀତ ଆଗେଇଥାଏ । 


ଡାଲଖାଇ ଗୀତ : ଡାଲଖାଇ ଗୀତସବୁ ମୁଖ୍ୟତଃ ଶୂଙ୍ଗାର ରସାତୃୃକ | ତାରୁଣ୍ୟର ପ୍ରେମ, ଅଭିଳାଷ, 
ଯୌନାଭିଳାଷ ଇତ୍ୟାଦିର ପ୍ରଖ୍ୟାପନରେ ଏହା ମୁଖରିତ ହୋଇଉଠିଥାଏ | ଗୀତଗୁଡ଼ିକ ଗାନ କରିବା 
ସମୟରେ ଯୁବକ ଓ ଯୁବତୀମାନେ ପରସ୍ତରକୁ ଆକ୍ଷେପ ଓ କଟାକ୍ଷ କରି ପଦେ ଲେଖାଏଁ 
ଗାଇଥାନ୍ତି ଏବଂ ଉତ୍ତର-ପ୍ରତ୍ୟୁଭର ମାଧ୍ୟମରେ ଗୀତ ଆଗକୁ ବଢ଼ିଥାଏ | ଫଳତଃ ଗୀତ କ୍ରମଶଃ 
ପ୍ରତିଯୋଗୀତାତ୍ସକ ହୋଇଉଠେ ଓ ଏଥୁରେ ଉଭୟ ପକ୍ଷରୁ ବହୁ ଆଶୁସଂରଚନା ହୋଇଥାଏ । 
ଉଚ୍ଚଜାତିର ହିନ୍ଦୁ ଲୋକମାନେ ଅଶ୍ଳୀଳତା ଓ ଅପବିବ୍ରତାର ଦ୍ବାହି ଦେଇ ଏହି ନାଚଗୀତର ଆସରରୁ 
ଦୂରେଇ ରହନ୍ତି ¦ ନାଚରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ଯୁବକ, ଯୁବତୀ ଓ ଅନ୍ୟମାନେ ସାଧାରଣତଃ 
ହାଣ୍ଡିଆ ପିଇଥାନ୍ତି | 

ଡାଲଖାଇ ଗୀତର ପ୍ରତିଟି ପଦ 6/ଲ/୭6ର... ସମ୍ବୋଧନ ସହ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥାଏ ! 
ଡାଲଖାଇ ଗୀତ ସବୁ ମୁଖ୍ୟତଃ ତାରୁଣ୍ୟର ଅନୁଭବ ଓ ଅଭିଳାଷର ଗୁଣଗାନ କରୁଥିଲେ ହେଁ ଏଥିରେ 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସାମାଜିକ ସମସ୍ୟା ମଧ୍ୟ ରହିଥାଏ | ଏହି ଉତ୍ସବରେ ଡାଲଖାଇ ବ୍ୟତୀତ ରସରକେଲି, 
ମାଏଲାଜଡ଼, ଜାଇଫୁଲ, ଜହ୍ନିଫୁଲ, କରଂଜମାଲି ଇତ୍ୟାଦି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଗୀତ ମଧ୍ୟ ଗାନ କରାଯାଇଥାଏ | 


ଡିଡ ବା ଦଣ୍ଡ ଯାତ୍ରା 
ଦଶ୍ଡନାଟ ବା ଡିତ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଅନ୍ୟ ଏକ ଲୋକପ୍ରିୟ ଉତ୍ସବ | ଏଥିରେ ଶୈବ, ଶାକ୍ତ ଓ 
ତନ୍ଧମର ଅପୂବ ସମନ୍ଵୟ ଦେଖାଯାଏ । ଆଚାର, ଅଭିଚାର ଓ ସାଧନା ବ୍ୟତୀତ ଏଥିରେ ନୃତ୍ୟ, 
ଗୀତ, ବାଦ୍ୟ ସମନ୍ବିତ ନାଟକ ମଧ୍ଯ ରହିଥାଏ | ଡଂଡ ବା ଦଶ୍ଡନାଟକୁ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ( ସୋନପୁର 
୧୩୬ ୦ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ଓ ବଲାଙ୍ଗୀର ଅଞ୍ଚଳରେ) “ସୁନ୍ଦନ ସୁ&/°6 ' (ଷୋଳ ସୁଆଂଗ) କୁହାଯାଏ | ଏଥିରେ ଆଠ ଯେଡ଼ି 
ବା ଷୋଳ ଜଣ ମୁଖ୍ୟ ଅଭିନୟକାରୀ ରହିଥାନ୍ତି | ଦଣ୍ଡ ଯାତ୍ରା (ଡଂଡ଼) ଚୈତ୍ର ପୂର୍ିମା ଦିନ ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇ ପଣା ସଂକ୍ରାନ୍ତି ଦିନ ଉଦ୍‌ଯାପିତ ହୋଇଥାଏ । ଦଣ୍ଡଯାତ୍ରା ଦକ୍ଷିଣ ଓଡ଼ିଶାର ମଧ୍ଯ ଏକ 
ଲୋକପ୍ରିୟ ଲୋକୋସ୍ସବ ଅଟେ ! ୍ଡଡକୁ ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ଅଂଚଳରେ ଦଣ୍ଡନାଚ, ଦଣ୍ଡନାଟ ଓ 
ଦଣ୍ଡଯାତ୍ରା ଭାବରେ ଅଭିହିତ କରାଯାଇଥାଏ । 


ନାମକରଣ : “ ଁଡ ବା ଦଶ୍ଡଯାତ୍ରାର ନାମକରଣ ବିଷୟରେ ବହୁ ଭିନ୍ନ ମତ ରହିଛି । ଡ. 
କୁଞ୍ଜବିହାରୀ ଦାଶଙ୍କ ମତରେ ଦଶ୍ଡ ଅର୍ଥ ବାଡ଼ି, ଦଣ୍ଡନାଚରେ ମନ୍ତ୍ରପୂତ ଦଣ୍ଡ ( ବେତ) ଶିବ ଓ 
ଗୌରୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ହୋଇ ପୂଜାପାଏ ! ଖୁବ୍‌ ସମ୍ଭବ ଏହି ଶବ୍ଦରୁ ଦଣ୍ଡନାଚ ନାମ ପ୍ରଚଳିତ 
ହୋଇଅଛି ।୬" ଏହି ଯାତ୍ରାରେ ବହୁ ବ୍ୟାୟାମ ( ଦଣ୍ଡ) କରାଯାଉଥିବାରୁ ଏହାର ନାମ ଦଣ୍ଡଯତ୍ରା 
ହୋଇଥାଇପାରେ । ଅନ୍ୟ ଏକ ମତାନୂସାରେ ଶିବଙ୍କ ତାଣ୍ଡବ ନୃତ୍ୟରୁ ଦଣ୍ଡନାଚ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥିବାର 
ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ । ସନ୍ତୋଷ କୁମାର ଶତପଥୀଙ୍କ ଅନୁମାନ ଯେ ପାଣ୍ଡବର ଅପଭ୍ରଂଶରୁ ଦଣ୍ଡ ଶବ୍ଦ 
ଆସିଥାଇପାରେ ।!°“ ଡ. ଜାନକୀ ବଲ୍ଲଭ ମହାନ୍ତି ( ଭରଦ୍ଵାଜ)ଙ୍କ ମତରେ ଆପଣାକୁ ବିଭିନ୍ନ 
ରୀତିରେ ନିପୀଡ଼ିତ ବା ଦଶ୍ଡିତ କରି ଏହା ଅନୁଷ୍ପିତ ହେଉଥିବାରୁ ଏହାର ନାମ ଦଣ୍ଡନାଟ 
ହୋଇଥାଇପାରେ ।" ° ଦଣ୍ଡ ବରଣ କରି ବା ନିଜକୁ କଷ୍ଠ ଦେଇ ଶିବ ପୂଜା କରିବା ଏହାର ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ହୋଇଥିବାରୁ, ଏହାର ନାମ ଦଶ୍ଡଯାତ୍ରା। ହୋଇଥିବ ବୋଲି କୃଷ୍ଠଚରଣ ବେହୋର ଅନୁମାନ 
କରନ୍ତି । ପୁଣି ଭିନ୍ନ କେତେକ ମତ ଅନୁସରଣ କରି ଡ. ବେହେରା ମତ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି ଯେ... 
“ ଏହି ପୂଜାରେ ଶିବଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ରୂପେ ମନ୍ତ୍ରପୁତ ଦଣ୍ଡ ବା ବେତ ଗୂହୀତ ହୋଇଥିବାରୁ ଯତ୍ରାଟିର 
ଏପରି ନାମକରଣ ହୋଇଛି ।” * ପଣ୍ଡିତ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ନାରାୟଣ ସାହୁଙ୍କ ଅନୁସାରେ ଦଶ୍ଡ ହେଉଛି 
ଶିବଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ଏବଂ ଏହି ଯାତ୍ରାରେ ଚାରିଶମ୍ଭୁର ପ୍ରତୀକ ରୂପରେ ଚାରୋଟି ଦଶ୍ଡ ବ୍ୟବହୃତ ହୁଏ ! 
ଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ ପୂର୍ବରୁ ପୋତା ହୋଇଥବା ଚାରିଦଶ୍ଡକୁ ଏକ ବିଶେଷ ଉତ୍ସବରେ ବାହାର କରାଯାଏ | 
ଏହାକୁ “ ଦଣ୍ଡ ଉଠିବା” ବୋଲି କୁହାଯାଏ |! ତାପରେ ଚାରିଦଣ୍ଡରେ ଅଗ୍ନି ସଂଯୋଗ କରାଯାଏ, 
ଯାହାକୁ “ ଦଣ୍ଡ ଜୀଆଁଇବା” କୁହାଯାଇଥାଏ | ଏହି ଦଣ୍ଡ ଚାରୋଟି ଦଶ ଅଙ୍ଗୁଳି ବିଶିଷ୍ଟ ଫମ୍ପା ଓ 
ଲିଙ୍ଗାକୃତି । ଦଣ୍ଡ ଯାତ୍ରାର ଆରମ୍ଭରୁ ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ଦଣ୍ଡର ଭୂମିକା ଅପରିହାଯ୍ୟ | ଏହି ଦଣ୍ଡ 
ଯୋଗୁଁ ଯାତ୍ରାର ନାମ ଦଣ୍ଡଯାତ୍ରା ହୋଇଥାଇ ପାରେ ।" ? ପଶ୍ିତ ସାହୁଙ୍କ ମତାମତ ଅଧ୍ବକ ଯୁକ୍ତଯୁକ୍ତ 
ମନେ ହେଉଥିଲେ ହେଁ ଏହି ଯାତ୍ରାର ନାମକରଣର କୌଣସି ଏତିହାସିକ ଭିଭି ଏ ଯାଏଁ ଅନୁସନ୍ଧାନ 
କରାଯାଇପାରିନାହିଁ | 
ଉପ୍ପରି : ଦଣ୍ତ ଉପ୍ପରି ବିଷୟରେ ଅନେକ ମିଥ୍‌ ରହିଛି । ଏ ବିଷୟକ ଏକ ମିଥ୍‌ରେ କୁହାଯାଇଛି 
ସେ ଦଣ୍ଡ ସତ୍ୟଯୁଗରେ କୈଳାଶ କନ୍ଦର ମଧ୍ଯରେ ଲୁକ୍କାୟିତ ଥଲା ! ତ୍ରେତୟା ଯୁଗରେ ତାହା 
ସେତୁବନ୍ଧ ରୂପରେ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହେଲା | କଳିଯୁଗରେ ଏହା କପିଳାସରେ ଥୁଲା | ସେହି ଦଶ୍ଡକୁ 
ଶିବଙ୍କ ସର୍ପ ଓ ହିଙ୍ଗୁଳା ଦେବୀ ଅଗ୍ନିରୂପ ଧାରଣ କରି ଜଗି ରହିଥାନ୍ତି । ପରେ ଭକ୍ତମାନେ ଏହିମାନଙ୍କୁ 
ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରି ଉକ୍ତ ଦଣ୍ଡ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥିଲେ ଏବଂ ସେହି ଦିନଠାରୁ ଦଣ୍ଡନାଟର ପ୍ରଚଳନ ହେଲା ।" " 
ଦଣ୍ଡର ଉପ୍ପରଭ୍ରି ବିଷୟରେ ଆଉ ଏକ ମିଥ୍‌ରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଜଣେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଗୁରୁ ବା 
ତପସ୍ତୀଙ୍କ ଘରେ ନିମ୍ନଜାତିର ଗୋଟେ ବାଳକ କାମ କରୁଥଲା | ଗୁରୁଙ୍କ ପାଖରେ ଅନେକ ବ୍ରାହ୍ମଣ 
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ବାଳକ ଯୋଗାଦି ଶିକ୍ଷା କରୁଥିଲେ । ଅବସର ସମୟରେ ପୂର୍ବୋକ୍ତ ନିମ୍ମଜାତିର ବାଳକଟି ଏହି 
ଯୋଗଶିକ୍ଷାକୁ ଦେଖେ ଏବଂ କ୍ରମେ ତା ଭିତରେ ଏସବୁ ପ୍ରତି ଆଗ୍ରହ ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା | କିନଧୁ ସେ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ହୋଇନଥବବାରୁ ଗୁରୁ ତାକୁ ଶିଷ୍ୟରୂପରେ ଗ୍ରହଣ କଲେ ନାହିଁ ! କିନ୍ତୁ ବାଳକଟି ଏଥିରେ 
ବିଚଳିତ ନ ହୋଇ ଅବସର ସମୟରେ ନିଜେ ହିଁ ଯୋଗ-ଧ୍ୟାନର ଅଭ୍ୟାସ ଆରମ୍ଭ କରିଦେଲା | 
ଦିନେ ସେ ଗଭୀର ଧାନରେ ମଗ୍ନ ରହି ଘର ଝାଡ଼ୁ କରିବା ଭୁଲିଗଲା | ଶିଷ୍ୟମାନେ ଯୋଗ ସାଧନା 
ଶିକ୍ଷା ପାଇଁ ଆସିବା ବେଳକୁ ଘର ମଇଳା ଥିବାର ଦେଖୁ ଗୁରୁ ବହୁତ ରାଗିଲେ ଏବଂ ବାଳକଟିକୁ 
ନିର୍ଦୟ ଭାବରେ ପିଟିବାକୁ ଲାଗିଲେ | ଗୁରୁଙ୍କ ନିର୍ଦୟତା ଓ ସ୍ଵାର୍ଥପରତାରେ କ୍ଷୁବଧ ହୋଇ ବାଳକଟି 
ଅଘୋରୀ ତପସ୍ୟାରେ ବସି ମନ୍ତ୍ର ଜପ କରିବା ଯୋଗୁଁ ଗୁରୁଙ୍କ ଶରୀରରେ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଦେଖାଦେଇ 
ଜଵଳନ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ଗୁରୁଙ୍କ ବିକଳ ଚିଳ୍କାର ଶୁଣି ତାଙ୍କ ଶିଷ୍ୟଗଣ ଯଥାଶିଘ୍ର ସେଠାରେ 
ପହଞ୍ଚି ମନ୍ତ୍ପୂତ ଜଳ ଛିଞ୍ଚ ଗୁରୁଙ୍କୁ ଜ୍ଵାଳାମୁକ୍ତ କଲେ । କିନ୍ତୁ ଏକ ନିମ୍ନଜାତିର ବାଳକ ପାଖରେ ଏ 
ସିଛି ଶକ୍ତି ଦେଖୁ ସେମାନେ ଆଚମ୍ବିତ ହେଲେ ଏବଂ କୌଶଳ ଓ ବଳପୂର୍ବକ ସେ ବାଳକଠାରୁ 
ତାର ସକଳ ସିବି ଅପହରଣ କରି କୈଳାସ ପର୍ବତର ଏକ ଗୁମ୍ଧାରେ ଲୁଚାଇ ଦେଲେ |! ଶିବ ଏ 
ବିଷୟରେ ଅବଗତ ହେଲାପରେ ନିମ୍ନଚାତିର ଲୋକମାନଙ୍କ ସକାଶେ ସେ ସିଦ୍ଧଜ୍ଞାନକୁ କୈଳାସ 
ପର୍ବତର ଗୁମ୍ପାରୁ ମୁକ୍ତ କରିଦେବା ପାଇଁ ତାଙ୍କର ଶିଷ୍ୟ ନନ୍ଦୀଙ୍କୁ ଆଦେଶ ଦେଲେ । ତା ସହିତ 
ଲୋକଙ୍କୁ ପାପରୁ ମୁକ୍ତି ଦେବା ପାଇଁ ତାଣ୍ଡବ ନୃତ୍ୟକୁ ମଧ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କଲେ ।" “ 

ଦଣ୍ଡ ନାଟକର ମୁଖ୍ୟ ଆରାଧ୍ୟ ଶିବ ଓ ଶକ୍ତି ଏ ସଂପର୍କୀତ ମିଥ୍‌ମାନଙ୍କରେ ଜଡ଼ିତ ଅଛନ୍ତି ! 
ଦଶଣ୍ଡନାଟର ଉପ୍ପରି ବିଷୟକ ଆଉ ଏକ ମିଥ୍‌ ଅନୁସାରେ ଦକ୍ଷ ଯଜ୍ଞରେ ସତୀ ଅପମାନିତ ହୋଇ 
ଆତ୍ସଦାହ କଲା ପରେ ମହାକ୍ରୋଧରେ ଜର୍ଜରିତ ଶିବ ଦକ୍ଷଙ୍କ ଶିର ଛେଦନକରି ଯଜ୍ଞକୂଣ୍ଡରେ 
ନିକ୍ଷେପ କଲେ । ଶିବଙ୍କ କ୍ରୋଧ ଶାନ୍ତ ପାଇଁ ଦକ୍ଷ ରାଣୀ ଅର୍ଘ୍ୟ ନେଇ ତାଙ୍କର ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା କଲା 
ସମୟରେ କ୍ରୋଧ୍ବତ ଶିବ ତାଙ୍କୁ ଲିଙ୍ଗ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରାନ୍ତେ, ଏହା ଛିନ୍ନ ହେଉ ବୋଲି ଦକ୍ଷ ରାଣୀ 
ତାଙ୍କୁ ଅଭିଶାପ ଦେଲେ । ଶାପ ଦେବା ମାତ୍ରେ ଶିବଙ୍କ ଲିଙ୍ଗ ପାଷାଣ ହୋଇ ଭୂପ୍ପଷ୍ଠରେ ନିପତିତ 
ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ଭୂମାତା ଏହାକୁ ସହ୍ୟ କରିନପାରି କ୍ରନ୍ଦନ କରନ୍ତେ ଅଗ୍ରିଙ୍କ ଅନ୍ତପୁରସ୍ଥ ଦେବୀ 
ସତୀ ଶକ୍ତି ରୂପରେ ଆସି ଆସନ ପାରି ରହିଲେ । ସେହି ଦିନଠାରୁ ଶିବ-ପାର୍ବତୀ ଲିଙ୍ଗ-ଶକ୍ତି ରୂପେ 
ଚାରି ଯୁଗରେ ତ୍ରିପୁରରେ ପୂଜା ପାଇବାରେ ଲାଗିଲେ |! ସତ୍ୟ, ତ୍ରେତୟା ଓ ଦ୍ଵାପର ଯୁଗରେ 
ରୁଦ୍ରକାଳୀ ଦଣ୍ଡ ଭକ୍ତମାନେ ଲିଙ୍ଗ ଶକ୍ତି ନେଇ ଓଷା-ବ୍ରତ ପାଳନ କଲେ | କଳି କାଳରେ ଏହି 
ବ୍ରତ ବା ଓଷା କରିବା ପାଇଁ ଚଢ଼େଇଆକୁ ଲିଙ୍ଗ-ଶକ୍ତି ନ ଦେଇ ଦୁଇଟି ଦଣ୍ଡଘଡ଼ି ପ୍ରଦାନ କରି ତାକୁ 
ଲିଙ୍ଗ-ଶକ୍ତି ରୂପେ ରୁଦକାଳୀ ପୂଜା ନିମିତ ଆଦେଶ ଦେଲେ । କାମନା ଦଣ୍ଡର ଦଣ୍ଡ ଦୁଇଗୋଟି 
ଭଶ୍ବର ପାର୍ବତୀଙ୍କର ଲିଙ୍ଗ -ଶର୍ତି ମାତ୍ର ! ଲିଙ୍ଗଦଣ୍ଡ ଗୋଟି ହର ଓ ଅନ୍ୟଟି ଗୌରୀ ।* 


ଏତିହାସିକ ବିବେଚନା : ଡଡ ବା ଦଶ୍ଡନାଟ ଯାତ୍ରାର ଏତିହାସିକ ସମୟ ନିରୁପଣ କରିଥବା 
ଅଧ୍ବକାଂଶ ଆଲୋଚକ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ଅଷ୍ଟମ-ନବମ ଶତକରେ ସୋମବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵ 
କାଳରେ ଦଶ୍ଡଯାତ୍ରାର ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥବାର ମତ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି |” ତେବେ ଏସବୁ ଆଲୋଚକ 
ଏକାନ୍ତ ଭାବରେ ଏକ ହିନ୍ଦୁମାନସିକତା ସଂପନ୍ନ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଦଣ୍ଡର ଉତ୍ପତ୍ତି ବିଷୟରେ ମତ ପ୍ରଦାନ 
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କରନ୍ତି । ଡ. କୁଞ୍ଜବିହାରୀ ଦାଶଙ୍କ ମତାନୂସାରେ ସୋମବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ଶୈବଧର୍ମର 
ପ୍ରସାର ଫଳରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମାବଲମ୍ବୀମାନଙ୍କୁ ଅସ୍ମଶ୍ୟ କରିଦିଆଗଲା ଏବଂ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ଶିବ ଆରାଧନା 
ଏକମାତ୍ର ପନ୍ଛା ବୋଲି କୁହାଗଲା । ଅପର ପକ୍ଷରେ ଅସ୍ତଶ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମନ୍ଦିର ପ୍ରବେଶ ନିଷେଧ 
ଥିବାରୁ ଶିବ ଆରାଧନା ପାଇଁ ସେମାନେ ଦଶ୍ଡନାଟ ଆରମ୍ଭ କରିଥୁଲେ । ଲକ୍ଷ୍ମୀନାରାୟଣ ସାହୁଙ୍କ 
ମତରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଅନାଚାରକୁ ପ୍ରତିବାଦ କରି ଶୈବଧର୍ମ ମୁଶ୍ଡଟେକି ଉଠିଲା ଓ ସମାଜରେ 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମାବଲମ୍ବୀମାନେ ଅସ୍ପଶ୍ଯୟ ଭାବରେ ପରିଗଣିତ ହେଲେ । ଫଳରେ ଏହି ଦଶ୍ଡରୁ ମୁକ୍ତି 
ପାଇବା ପାଇଁ ସେମାନେ ଶବର, ଶବରୁଣୀ, ଚଢ଼େୟା, ଚଢ଼େୟାଣୀ ପ୍ରଭୃତି ନିମ୍ନ ଜାତିର ସ୍ତ୍ରୀ 
ପୁରୁଷ ବେଶରେ ଶିବ ବନ୍ଦନା ଗାନପୂର୍ବକ ଗ୍ରାମେ ଗ୍ରାମେ ବୁଲିବାକୁ ଲାଗିଲେ ।” ° ଏହି ମତଗୁଡ଼ିକ 
ଅନୁଧ୍ୟାନ କରି Enakshi Bhavrane ତାଙ୍କର The Dance of India ପୁସ୍ତକରେ 
ମତ ଦିଅନ୍ତି ଯେ ଅନାଚାରୀ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ବିନାଶ ପାଇଁ ତତ୍କାଳୀନ ଆଚାର-ସଂଯମ ମାର୍ଗଯୁକ୍ତ 
ଶୈବଧର୍ମର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠାରୁ ଦଶ୍ଡନାଚର ଉପପତି ହୋଇଅଛି ।” ” ଉପରୋକ୍ତ ମତଗୁଡ଼ିକ ଅନୁସାରେ 
ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ ଲୋକେ ହିନ୍ଦୁ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଭିତରକୁ ଆସିବାକୁ ଲାଜାୟିତ ଥୁଲେ ଏବଂ ଏଇଥପାଇଁ 
ସେମାନେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ତପ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ଅଥବା ଦଶ୍ଡମାନି ନେବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଥିଲେ । 
ଏପରିକି ନିଜକୁ ଅସ୍ତୃଶ୍ୟ ଶ୍ରେଣୀ ଭିତରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରିନେବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଥଲେ | ମାତ୍ର ପଶ୍ଚିମ 
ଓଡ଼ିଶାର ତତ୍କାଳୀନ ସାମାଜିକ- ରାଜନୀତିକ ସ୍ପିତିକୁ ବିଚାର କଲେ, ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟା ସଂପୂର୍ଣ ବିପରୀତ 
ହୋଇଥିବାର ମନେହୁଏ । 

ଏହା ସତ ଯେ, ସୋମବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵକାଳରେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକଧର୍ମ ମୁଖ୍ୟତଃ 
ତନ୍ାୟିତ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଥଲା ଏବଂ ଏହା ମଧ୍ୟ ସତ ଯେ ସୋମବଂଶୀ ରାଜାମାନେ ଏକାଧାରରେ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ, ବୈଷ୍ଣବ, ଶୈବ, ଶାଭ୍ର ଓ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା କରୁଥିଲେ | ତତ୍କାଳୀନ 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ତାନ୍ତିକ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ ସହ ଆଦିବାସୀ ଓ ନିମ୍ନବର୍ଗ ଜାତିମାନଙ୍କ ଆଚାର ଓ ବିଶ୍ଵାସ 
ଅଙ୍ଗୀଭୂତ ହୋଇସାରିଥଲା ଏବଂ ଏହାକୁ ସେମାନେ ଆପଣାର ଧର୍ମ ଭାବରେ ବହୁ ଆଗରୁ ହିଁ 
ଗ୍ରହଣ କରିନେଇଥିଲେ ! ବୌଦ୍ଧ ଓ ତନ୍ତ ଉଭୟ ଧର୍ମ ଜାତିବାଦ ଓ ପିତୃକୈନ୍ଦିକ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ରୂପେ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ଫଳରେ ଏହା କର୍ମଜୀବୀ ନିମ୍ବବର୍ଗର ଲୋକଙ୍କ ପାଖରେ ଆଦରର 
ସହ ଗ୍ରହଣୀୟ ହୋଇପାରିଥିଲା । ଫଳତଃ ସାମନ୍ତବାଦୀ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଦୂଢ଼ ପୃଷ୍ଠପୋଷକ 
ହିନ୍ଦୁଧର୍ମମନସ୍କ ରାଜସରା ପାଇଁ ଏହା କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ଅନୁକୂଳ ନଥଲା | ତେବେ ବଳପୂର୍ବକ 
ଲୋକଙ୍କୁ ରାଜଧର୍ମ ପ୍ରତି ଅନୁଗତ କରିବାର ସାହସ ରାଜସରଭ୍ତା ଓ ଶାସକବର୍ଗ କରିପାରିନଥିଲେ । 
ତେଣୁ ଲୋକମତକୁ ଆକର୍ଷଣ କରିବା ପାଇଁ କୌଶଳସବୁ ଅବଲମ୍ବନ କରାଯାଇ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମୀକରଣ 
ମାଧ୍ଯମରେ ହିନ୍ଦୁ ସାମଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସୁଦୃଢ଼ କରାଯିବାର ଉପାୟ କରାଗଲା |! କୌଶଳମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ରାଜସର୍ତା ଦ୍ଵାରା ଆଦିବାସୀ ଓ ନିମ୍ନବର୍ଗର ଦଳପତିଙ୍କୁ ସାମନ୍ତୀୟ ସ୍ଵୀକୃତି ପ୍ରଦାନ ତଥା 
ସ୍ଥାନୀୟ ଆଦିବାସୀ ଲୋକଦେବୀମାନଙ୍କୁ ରାଷ୍ଟ୍ରଦେବୀ ରୂପରେ ଘୋଷଣା କରି ହିନ୍ଦାୟିତ କରିବାପାଇଁ 
ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରାଗଲା । ଆଦିବାସୀ ଓ ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକ ସଂସ୍କୃତିକୁ ହିନ୍ଦାୟିତ କରିବାର ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ 
ଡାଲଖାଇ ଓ ଦଶ୍ଡ ଯାତ୍ରା ବା ନାଟ ଇତ୍ଯାଦି ଲୋକୋସ୍ସବର ସୃଷ୍ଟି, ପ୍ରସାର ଇତ୍ଯାଦି ପାଇଁ ପ୍ରଯତ୍ନ 
କରାଗଲା ରାଜକୀୟ ପୂୃଷ୍ଠପୋଷକତାର ଛତ୍ରଛାୟାତଳେ । 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ପି ୧୩୯ 


Digitized by PPRACHIN, SOA 


ପ୍ରଥମରୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ସୋମବଂଶୀ ରାଜମାନେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ଅନ୍ୟ ସଂପ୍ରଦାୟମାନଙ୍କ 
(ଶୈବ, ଶାକ୍ତ, ବୈଷ୍ଣବ) ସହ ତାନ୍ତିକ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ବି ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା କରୁଥିଲେ । ଏହି 
ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ମାଧ୍ଯମରେ ସେମାନେ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ଲୋକଙ୍କ ନିକଟବର୍ଭୀ ହୋଇପାରିଥ୍‌ବେ । 
ଏ ସମୟରେ ଓ ତତକାଳୀନ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଆଦିବାସୀ କୃଷି ଦେବତା ମହାଦେଓଙ୍କ ସହ ହିନ୍ଦୁ 
ମହାଦେବ ବା ଶିବଙ୍କୁ ତଥା ଶଚ୍ତିଙ୍କ ( ସତୀ ବା ପାର୍ବତୀଙ୍କ) ସହ ତନ୍ତ୍ରଶକ୍ତିକୁ ଏକୀଭୂତ କରିବା 
ଏକ ଦୂରୁହ ବ୍ୟାପର ହୋଇନଥୂବ ଅପର ପକ୍ଷରେ ଉଚ୍ବର୍ଗ ହିନ୍ଦୁ ମାନସିକତା ନିମ୍ନବର୍ଗର ସଂସ୍କୃତିକୁ 
ଆପଣେଇ ନେବାରେ କୁଣ୍ଠିତ ହୋଇଥିବ | ଏହି ହେତୁରୁ ଏବେ ମଧ୍ଯ କୌଣସି ହିନ୍ଦୁ ମନ୍ଦିରରେ 
ଆଦିବାସୀ ଦେବତା ଅଧ୍ଷ୍ଠିତ ହୋଇନାହାଚ୍ତିୟ ଅଧ୍ବକନ୍ଧୁ ଯେଉଁଠି ଉଭୟ ସଂସ୍କୃତିର ସମ୍ମିଶ୍ରିତ 
ଦେବାଦେବୀ ଅଛନ୍ତି ସେଇଠି ମୁଖ୍ୟ ମନ୍ଦିରର ମୁଖ୍ୟଦ୍ଵାର ବାହାରେ ଏକ କାଠ ପ୍ରତୀକରେ ଆଦିବାସୀ 
ବା ତନ୍ତଦେବୀ ପୂଜିତ ହୁଅନ୍ତି । ପୁଣି ରାଜସତ୍ତା ସବୁବେଳେ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମର ଅନୁକୂଳରେ ହି 
ନିମ୍ନବର୍ଗ ସଂସ୍କୃତିର ଆାତ୍ସୀକରଣ ଉପାୟ ନିର୍ାରଣ କରିଛି । ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଶୈବଧର୍ମକୁ 
ଲୋକଧର୍ମରେ ପରିଣତ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ତଥା ବ୍ରାହୁଣ୍ୟ ଧର୍ମକୁ ପ୍ରତିହତ ନକରି ଏହାର ପ୍ରସାର 
କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଦଣ୍ଡନାଟ ପରି ଲୋକୋସ୍ସବର ଉପ୍ପରି ସାଧନ କରାଯାଇଥୁବ, ଯେଉଁଠି 
ନିମ୍ନବର୍ଗ ସଂସ୍କୃତି ହିନ୍ଦଵାୟିତ ହୋଇପାରିଛି ଅଥଚ ଉଚ୍ଚ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ପ୍ରତିସ୍ପର୍ବାରେ ବା ପରିପନ୍ଛୀ ରୂପେ 
ଏହାର ମୁଣ୍ଡଟେକି ପାରିବାର ସମ୍ଭାବନା ନାହିଁ ! ଏଇଥପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ମିଥ୍‌ ଓ କାହାଣୀର 
ସର୍ଜନା କରାଯାଇଥିବ | 


ଦଣ୍ଡର ଦେବାଦେବୀ : ଦଶ୍ତର ମୁଖ୍ୟ ଆରାଧ୍ୟ ଦେବତା ହେଉଛନ୍ତି ଶିବ ଓ ଶକ୍ତି ବା ପାର୍ବତୀ | 
ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଆହୁରି ନ'ଜଣ ଦେବୀ ଦଶ୍ଡଯାତ୍ରାରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ସେମାନେ ହେଲେ 
କାଳିକା, ଦକ୍ଷିଣକାଳୀ, ରୁଦ୍ରକାଳୀ, ରଣଘଣ୍ଟା, ବାଉତି, କ୍ଷେତୁପାଳ, ଚଣ୍ଡୀ, ଭୈରବୀ, 
ଭୁବନେଶ୍ଵରୀ ।ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ରଣଘଣ୍ଟା, ବାଉତି ଓ କ୍ଷେତ୍ରପାଳ ହେଉଛନ୍ତି ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର 
ଲୋକଦେବୀ ଏବଂ କାଳିକା ( ଦକ୍ଷିଣକାଳୀ, ରୁଦ୍ରକାଳୀ, ଭୈରବୀ ଓ ଭୁବନେଶ୍ଵରୀ) ହେଉଛନ୍ତି 
ଦଶମହାବିଦ୍ୟାର ଦେବୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଅନ୍ୟତମ । ଏହି ଦେବୀମାନଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଦଣ୍ଡରେ ପର୍ଭା 
ବା ଛତ୍ରକୁ କାଳୀ ବା ଶକ୍ତିଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ରୂପରେ ମଧ୍ଯ ପୂଜା କରାଯାଏ | 


ସମୟ, ସ୍କାନ ଓ ପାତ୍ର : ଦଣ୍ଡ ବା ଡିଡ଼ ଚୈତ୍ର ପୂର୍ଣିମା ଦିନ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ପଣା ସଂକ୍ରାନ୍ଥି ଦିନ 
ଉଦ୍‌ଯାପିତ ହୁଏ । ଏହି ସମୟରେ ଦଶ୍ଡବ୍ରତୀମାନେ ଗୃହ ତ୍ୟାଗକରି ଗ୍ରାମେ ଗ୍ରାମେ ବୁଲିଥାନ୍ତି | 

ଦଣ୍ଡଯାତ୍ରା ବା ନାଟ ପାଇଁ କୌଣସି ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନ ନିରୂପିତ ହୋଇନଥାଏ । ଦଣ୍ଡୟଯାତ୍ରୀମାନେ 
ପ୍ରତିଦିନ ସକାଳୁ ପ୍ରଭା, ଛତ୍ର, ବୈରଖ, ଶିବ ଖଟୁଳି ପ୍ରଭୃତି ଧରି ଢୋଲ ବଜାଇ ଗ୍ରାମ ପରିକ୍ରମା 
କରିଥାନ୍ତି । ଏହି ସମୟରେ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଢାଳେ ପାଣି ଢାଲିଦିଏ, ସେମାନେ 
ସେଇଠି ଅଟକି ଦଣ୍ଡର ପୂଜାବିଧୂ ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତି ଏବଂ ସନ୍ଧ୍ୟାରେ ସେଇଠି ନାଟକ ମଧ୍ଯ କରାଯାଏ | 
କେହି କେହି ଘର ସାମ୍ଲାରେ ଗୋବର ଲିପି ମଧ୍ଯ ଦଣ୍ଡୟତ୍ରୀଙ୍କୁ ଆମନ୍ତ୍ରଣ କରିଥାନ୍ତି । 

ଦଶ୍ଡରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣକାରୀ ଓ ଦର୍ଶକ ଦୂଇ ପ୍ରକାର ପାତ୍ର ରହିଥାନ୍ତି । ଦର୍ଶକଙ୍କ ଭୂମିକା ପୂଜା 
ଓ ଅଭିଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉଦାସୀନ ହେଲାବେଳେ ନାଟକ ପ୍ରଦର୍ଶନ ବେଳେ ଏମାନେ ଅଂଶଗ୍ରହଣକାରୀ 
ଦର୍ଶକର ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରିଥାନ୍ତି । ଦଣ୍ଡଯାତ୍ରାର ଅଂଶଗ୍ରହଣକାରୀ ମଧ୍ଯ ତେର ଜଣ ଭୋକ୍ତା ବା 


୧୪୦ ଠ ପଶ୍ତିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ବ୍ରତୀ ରହିଆନ୍ତି | ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଜଣେ ପାଟଭୋକ୍ତା ଆନ୍ତି । ଦଶ୍ତଶାସ୍ତ୍ାନୁଯାୟୀ ତେର ଜଣ 
ଦୋଷୀପୁତ୍ର ଦଣ୍ଡ ବ୍ରତ ପାଳନ କଲେ | ତେର ଜଣ ଦୋଷୀପୁତ୍ର ହେଲେ- ମାରୀଚ, ପୁଲହ, 
ପୁଲସ୍ତ୍ଯ, କ୍ରତୁ, ଅଙ୍ଗିରା, ଜୟନ୍ତ, ପାକଶାସ୍ତି, ସୁବସା, ଶୂରସେନ, ଗନ୍ଧର୍ବସେନ, ନଳ, କୁବେର 
ଓ ମଣିଭଦ୍ର । ଏମାନେ ଯେଉଁ ତେର ଜଣ ରଷିପୁତ୍ର ରୂପେ ଜନ୍ମ ନେଲେ, ସେମାନେ ହେଲେ 
ଦୁର୍ବାସା, ଗୌତମ, ଶକ୍ତି, ଭୁଗୁ, ଆସଶେକ, ଆସମିକ, ରୁଦ୍ର ଦରାତ୍ରେୟ, ଭୟ, ମହାବୀର୍ଯ୍ୟ, 
ଗର୍ଗନର ଓ ବ୍ୟାସ । ଏମାନେ ପୁଣି ଅନାତି କରିବାରୁ ହର ପାର୍ବତୀଙ୍କଦ୍ଵାରା ଶାପଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇ ନୀଚ 
କୂଳରେ (ଯଥା : ଶବର, ଶଉରା, ପାଣ, ହାଡ଼ି, ବାଉରୀ, ଡମ, କେଳା, କୈବର୍ର, ମୁଣ୍ଡା, କନ୍ଧ, 
ଦଣ୍ଡାରୀ ଓ ଭଣ୍ଡାରୀ କୂଳରେ) ଜନ୍ମ ନେଲେ । ° 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଦଶ୍ଡ ଯାତ୍ରାର ପରମ୍ଚରା ଅନୁସାରେ ପାଟଭୋକ୍ତା ହେଉଛନ୍ତି ମାତଙ୍ଗ ମୁନୀ 
ଏବଂ ଅନ୍ଯ ବାର ଜଣ ହେଉଛନ୍ତି ତାଙ୍କ ପୁତ୍ର ବା ଶିଷ୍ୟ । ସେମାନେ ହେଲେ କବି, ହବି, 
ନବମୁନୀ, ବ୍ରହ୍ମା ପରିଚୟ, କରଣ, କଶ୍ଡୁଳ, ଜ୍ଞାନୀ କପିଳ, ପରାଶର, ଶୁକ ଓ ଜନକ | 
ସେମାନଙ୍କୁ ରଷିପୁତ୍ର ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଏହି ରଷିପୁତ୍ରମାନଙ୍କୁ ରୁଦ୍ରଙ୍କର ବାଣର ପ୍ରତୀକ ବୋଲି 
ପଶ୍ତିତ ସାହୁ ଅନୁମାନ କରୁଥିବା ବେଳେ ଆଠମଲ୍ଲିକ ଅଞ୍ଚଳରେ ଏମାନେ ଟିଣାୟକ, ବିନାୟକ, 
ନନ୍ଦୀ, ତ୍ରିକୁଟି, କାରିକ, ମହାକାଳ ଓ କାଳରୁଦ ଇତ୍ୟାଦି ଅଟନ୍ତି ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି । ଏମାନେ 
ଲୋକମାନଙ୍କ ସାମ୍ନାରେ ଫକୀର-ଫକୀରାଣୀ, ଶବର-ଶବରୁଣୀ, ଯୋଗୀ-ଯୋଗୀଆଣୀ, ଚଢ଼େଇଆ- 
ଚଢ଼େଇଆଣୀ, ବାବାଜୀ-ବାବାଜୀଆଣୀ, ପତୁସଉରା-ପତରସଉରାଣୀ ଓ ବାଇଧନ ପ୍ରଭୂତି ରୂପରେ 
ବାହାରନ୍ତି । ° 


ପୂଜା ଉପକରଣ : 

ଦଣ୍ଡ, ଛତ୍ର ବା ପର୍ଭା, ଗୌରୀବେତ, ନାଗ, ଗୁଆ, ଢୋଲ ପ୍ରଭୁତି ଦଶ୍ଡପୂଜାର ପ୍ରଧାନ ଉପକରଣ | 
ଦଣ୍ଡ ବ୍ରତର ଆରମ୍ଭ ଓ ଅନ୍ତିମ ଦିନ ଏସବୁ ଉପକରଣକୁ ହୋମ ସାହାଯ୍ୟରେ କାମନାଗ୍ଧହରେ ଶୁଦ୍ଧ 
କରାଯାଏ | ଦଶ୍ଡପୂଜାର ଆରମ୍ଭ ଦିନ ଭୋକ୍ତାମାନଙ୍କର ପଇତା ବା ଉପବୀତ ମଧ୍ଯ ପୁନଃ ଅଭିମନ୍ତ୍ିତ 
ହୋଇଥାଏ । ଦଣ୍ଡର ଅନ୍ୟ ଏକ ମୁଖ୍ୟ ପୂଜା ଉପକରଣ ହେଉଛି କାମନାଘଟ । 


କାମନାଘଟ : ଦଣ୍ଡ ବ୍ରତ ବା ପୂଜାରେ ପ୍ରଥମେ ଯେଉଁ ଜଳପୂର୍ଣ ମାଠିଆକୁ ପୂଜା କରାଯାଏ, ତାକୁ 
କାମନାଘଟ କୂହାଯାଏ । ଦଣ୍ଡବ୍ରତ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେବାର ଅବ୍ଯବହିତ ପୂର୍ବରୁ ପାଶିତୋଳା 
କରାଯାଇଥାଏ । ଏହି ଦିନ ଢୋଲ, ମହୁରୀ, ଶହ, ଘଣ୍ଟ ଇତ୍ୟାଦି ବଢାଇ କୂମ୍ଭାର ଘରୁ ଅଣାଯାଇଥିବା 
ଏକ ନୂତନ ମାଠିଆରେ ନିକଟସ୍ଥ ନଦୀ, ନାଳ ବା ପୋଖରୀରୁ ପାଣି ତୋଳାଯାଏ । ଜଣେ 
ନିମ୍ନଶ୍ରେଣୀର ବ୍ରାହ୍ମଣ ନଦୀ, ନାଳ ବା ପୋଖରୀ ମଝିରେ ବୂଡ଼ ପକାଇ ଘଟକୁ ପାଣି ଭର୍ରିକରି 
ନେଇଆସେ । ଏହି ଜଳପୂର୍ଣ ମାଠିଆରେ କଦଳୀ ପତ୍ର, ଚନ୍ଦନ, ଅରଖ (ଅର୍କ) ପତୁ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ପ୍ରକାର ଫୁଲ ରଖାଯାଏ । ଏହି ଘଟକୁ ଦଶଣ୍ଡବୂତୀମାନେ ଓଦାଲୁଗା ପିନ୍ଧି ପ୍ରଥମେ ଏକ ବରଗଛ 
ମୂଳରେ ରଖୁ ପୂଜା କରନ୍ତି | ପରେ ଶୋଭାଯାତ୍ରାରେ ଗ୍ରାମ ପରିକ୍ରମା କଲା ପରେ ଘଟକୁ ଶିବମନ୍ଦିର 
ସମ୍ମୁଖରେ ଅଥବା କାମନା ଘରେ ଅବସ୍ଥାପିତ କରାଯାଏ । ଶିବ ପାର୍ବତୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ସ୍ଵରୂପ ଦଣ୍ଡ ବା 
ବେତ ଦୂଇଟିକୁ ଘଟ ସମୀପରେ ରଖାଯାଏ | ଘର ଭିତରେ ଏକ କୁଣ୍ଡରେ ହୋମ କରାଯାଏ ଏବଂ 
ପାଟ ଭୋକ୍ତା ଏଥିରୁ ଦୀପ ଜଳାନ୍ତି । ଅନ୍ୟସବୁ ଭୋକ୍ତାମାନେ ସମବେତ ସ୍ଵରରେ ' ରଷିପୁତ୍ରେ ' 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ପି ୧୪୧ 
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ବୋଲି ଚିଳ଼ାର କରିଥାନି ! କାମନାଘଟକୁ କାଳୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ରୂପରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ | ଏହାର 
ପୂଜାର ଦଣ୍ଡବୂତୀମାନଙ୍କ ସକଳ ବାଧାବିଘ୍ନ ଦୂରହୁଏ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ | କମନାଘଟ ସହ 
ସଂପର୍କିତ କାମନା ରାକ୍ଷସୀ ବିଷୟରେ ଦଣ୍ଡରେ ଏକ ମିଥ୍‌ ରହିଛି । 

କାମନା ରାକ୍ଷସୀ ମିଥ୍‌ରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ଶିବଙ୍କ ତପସ୍ୟା ଭଙ୍ଗ ପାଇଁ କାମନା ରାକ୍ଷସୀ 
ସୁନ୍ଦରୀ ନାରୀର ଭୂମିକାରେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ କିଛି କାଳ ପାଇଁ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରେମପାଶରେ ଆବଦ୍ଧ କରି 
ରଖେ । ପରେ ଶିବ ସଚେତ ହୁଅନି । ତାକୁ ଶାପ ପ୍ରଦାନ କରଚ୍ତି | କ୍ଷମା ଯାଚନାପୂର୍ବକ କାମନା 
ରାକ୍ଷସୀ ଯେତେବେଳେ ଶିବଙ୍କୁ ନିଜ ଭବିଷ୍ୟତ ବିଷୟରେ ପ୍ରଶ୍ନ କରେ ସେତେବେଳେ ଶିବ ତାଙ୍କୁ 
ଦଣ୍ଡଯାତ୍ରା ଅବସରରେ ବର୍ଷକୁ ଥରେ ପୂଜା ପାଇବାର ଆଶ୍ଵାସନା ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି | ଏହି ରାକ୍ଷସୀର 
ପ୍ରତୀକ ସ୍ଵରୂପ ଦଣ୍ଡ ଯାତ୍ରାରେ ' କାମନାଦଣ୍ଡ ' ଓ ଘଟ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଥାଏ । * 


ନାଟ୍ୟ ଉପକରଣ : 

(କ)ପରିଧାନ : ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଦଣ୍ଡ ଯାତ୍ରାରେ ଧୂଳିଦଶ୍ଡର ଅଂଶଗ୍ରହଣକାରୀମାନେ କୌଣସି 
ବିଶେଷ ପରିଧାନ ନେଇନଥାନ୍ତି । ସାଦା ପୋଷାକରେ ସେମାନେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଅଭିନୟ 
ପରିବେଷଣ କରିଥାନ୍ତି । ଷୋଳ ସୁଆଙ୍ଗର ପାତ୍ରମାନେ ପାତ୍ରୋପଯୋଗୀ ବେଶପୋଷାକ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥାନ୍ତି । ଯେପରି ଚଢ଼ୈୟା କଛା ବା ଜଫିଆ, ଅଣ୍ଟାରେ ନବରଂଗିଆ ଘାଗୁଡ଼ିମାଳ, ମୁଣ୍ଡରେ 
ପଗଡ଼ି ପିଛିଥାଏ ଓ ତହିଁରେ ବିଭିନ୍ନ ପକ୍ଷୀର ପର ଖୋସିଥାଏ | ସେ କାନରେ କୁଣ୍ଡଳ, ବେକରେ 
ମାଳିର ହାର, କାନ୍ଧରେ ପଇତା, ବାହାରେ ବାହାବନ୍ଧା, କପାଳରେ ସିନ୍ଦୁରଚିତା ତଥା ହାତରେ 
ଲୁହାବଳା ପିନ୍ଧିଥାଏ । ସେ ଲମ୍ବା କଲି ମଧ୍ଯ ରଖୁଥାଏ | ଚଢ଼େଇଆଣୀ ମଧ୍ଯ ଅନୁରୂପ ପୋଷାକ 
ପରିଧାନ କରିଥାଏ | ସେହିପରି ଶବରୁଣୀ ଜୁଡ଼ାରେ ଫୁଲପେନ୍ଛା, ମୟୁର ପୁଛ ତଥା କଉଡ଼ିମାଳୀ 
ଇତ୍ୟାଦି ଜଙ୍ଗଲି ଅଳଙ୍କାର ପରିଧାନ କରିଥାଏ | ଶବର ଧନୂଶର ଓ ଟାଙ୍ଗିଆ ହାତରେ ନେଇଥାଏ | 


(ଖ) ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର : ଢୋଲ ହେଉଛି ଦଶ୍ଡର ମୁଖ୍ୟ ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର | ଏହା ବ୍ୟତୀତ ମାନ୍ଦଲ, ଗିନି ଓ 
ବଂଶି ପ୍ରଭୃତି ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଥାଏ । ଷୋଳ ସୁଆଙ୍ଗରେ ଷୋଳ ପ୍ରକାରର ଶୈଳୀରେ 
ବାଦ୍ୟ ବଜାଯାଏ ! ଏହାକୁ ' ଷୋଳ ଖାଡ଼ି' ବାଦ୍ୟ କୁହାଯାଏ | 


ପରିବେଷଣ : 

ଚୈତ୍ରପୁର୍ଣମୀ ଦିନ ଦଣ୍ଡଯାତ୍ରୀମାନେ ଛତ୍ର, ବୈରଖ, ପର୍ଭା, ଦଶ୍ଡ ମୟୁର ପୁଛ ତଥା ଶିବ 
ପାର୍ବତୀଙ୍କ ଖଟୁଳି ସହ ଦଣ୍ଡ ଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତି ଏବଂ ପଣା ସଂକ୍ରାନ୍ତି ଦିନ ଫେରନ୍ତି | ପଣା 
ସଂକ୍ରାନ୍ତି ଦିନ ଦଣ୍ଡର ଉଦ୍‌ଯାପନ କରାଯାଏ ଏବଂ ଏହାକୁ “ମେରୁଭଙ୍ଗା' ପର୍ବ କୂହାଯାଏ |! 
ସେହିପରି ଦଶ୍ଡର ପ୍ରାରମ୍ଭକୁ ମେରୁ ଉଠା” ପର୍ବ କୁହାଯାଇଥାଏ | ଦଶ୍ଡବ୍ରତୀ ବା ଦଣ୍ଡଯାତ୍ରୀମାନେ 
କେତେକ ନୀତିନିୟମ ପାଜନ କରିଥାନ୍ତି । ସେମାନେ ଏକୋଇଶ ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶୁଦ୍ଧପୂତ ଜୀବନ 
ଯାପନ କରନ୍ତି | ଏହି ସମୟରେ ସେମାନେ ମଦ, ଆମିଷ, ନାରୀ, ଲୁଣ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପାର୍ଥିବ 
ଜିନିଷଠାରୁ ଦୂରେଇ ରହଚ୍ତି । ସେମାନେ କାହାରିଠାରୁ ଖାଦ୍ୟପେୟ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ ତଥା 
ଆପଣାର ଖାଦ୍ୟ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରି ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଭୋଗ ଚଢ଼ାଇଥାନ୍ତି ଓ ପ୍ରସାଦ ସଦୂଶ ଅଳ୍ପ କିଛି ସେବନ 
କରିଥାରି । ଖାଇବା ସମୟରେ ଖାଦ୍ୟରେ ଗୋଡ଼ି ଏବଂ ଖଇ (ଧାନଚୋପା) ଦେଖୁଲେ ସେଇଠି 
ଖାଇବା ବନ୍ଦ କରିଥାନ୍ତି | ସେହିପରି ଖାଇବା ସମୟରେ ଅନ୍ୟ ଲୋକର ଛାଇ ଅଥବା କୌଣସି 


୧୪୨ ପି ପହଷ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ପ୍ରକାର ଅନୁପ୍ରବେଶ ଦେଖୁଲେ ଖାଇବା ବନ୍ଦ କରି ଉଠିଯାନ୍ତି ! ଏସବୁକୁ ଏଡ଼େଇବା ପାଇଁ ଖାଇବା 
ସମୟରେ ଜଣେ ଭୋକ୍ତା ଢୋଲ ବଢେଇଥାଏ ! 

ଦଶ୍ଡଯାତ୍ରୀମାନେ ଧଡ଼ିବାନ୍ଧି ଗ୍ରାମ ପରିକ୍ରମା କରନ୍ତି । କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିର କିଛି ମାନସିକ 
ଥିଲେ ସେ ଏମାନଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଢାଳେ ପାଣି ଢାଳିଦେଇ ନିମନ୍ତ୍ରଣ ଦେଇଥାଏ ! କେହି କେହି 
ଆପଣା ଘର ସାମ୍ବାରେ ଗୋବର ପାଣି ଲିପି ଏମାନଙ୍କୁ ଆମନ୍ତ୍ରଣ କରିଥାନ୍ତି । ଆମନ୍ତ୍ରଣ କରିଥିବା 
ବ୍ୟକ୍ତି ଦଶ୍ଡନାଟର ପୂଷ୍ଠପୋଷକତା କରେ ଓ ତା ଘର ସାମ୍ପାରେ ହିଁ ଦଶ୍ଡନାଟ ହୋଇଥାଏ | 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଦଣ୍ଡନାଟ ତିନୋଟି ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ହୋଇଥାଏ | ପାଏନ୍‌ ଡଁଡ଼ (ପାଣିଦଶ୍ଡ) 
ବା ଧୁଇଲ୍‌ର୍ଡଡ଼ (ଧୂଳିଦଣ୍ଡ) , ଅଗ୍ିଦଣ୍ଡ ଓ ଶେଷରେ ଷୋଳ ସୁଆଙ୍ଗ | ଦକ୍ଷିଣ ଓଡ଼ିଶାରେ ପାଣିଦଶ୍ଡ, 
ଅଗ୍ନିଦଶ୍ଡ ଓ ଧୂଳିଦଣ୍ଡ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ହୋଇଥାଏ । 


(କ) ପାଏନ୍‌ ଡର୍ଡ ବା ଧୂଇଲ୍‌ ୍ଡଡ : ଆମନ୍ତଣ କରିଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିର ଘର ସାମ୍ବପାରେ ଦ୍ଵିପ୍ରହର ପ୍ରଚଣ୍ଡ 
ସୂର୍ଯ୍ୟକିରଣରେ ଧୂଳିଦଣ୍ଡ ଆରମ୍ଭ କରାଯାଏ । ଏଥିରେ ଷୋଳସେବା ଶିବ ପାର୍ବତୀଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
କରାଯାଏ | ଦାଣ୍ଡରେ ଶିବ ପାର୍ବତୀଙ୍କୁ ସ୍ଥାପନାକରି ତେର ଭୋକ୍ତା ଷୋଳଟି ବିଭିନ୍ନ ଶୈଳୀରେ 
କଷ୍ଟକର ସାଧନା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଥାନ୍ତି । ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲା ଧୂଳିଖେଳ ବା ଶିବଙ୍କର ପ୍ରାଙ୍ଗଣ ପରିଷ୍ଠାର 
କରିବା, ବୃଷଭ ପିଠିରେ ଶିବଙ୍କର ଦଶ୍ଡ ପରିଷ୍କାର ହେଲା କି ନାହିଁ ଦେଖୁବା, କୁମ୍ଭାର ଚକରେ 
ଶିବଙ୍କ ପାଇଁ ପତ୍ର ନିର୍ମାଣ କରିବା, ଗଉଡ଼ ପାଣି ଆଣିବା, ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରିବା, ବାଦୂଡ଼ିମାନଙ୍କର 
ଶିବଙ୍କ ତୋଟାରୁ ଫଳ ଖାଇବା, ମନ୍ଦିର ପ୍ରତିଷ୍ଠା, ବାସୁକୀ ଦର୍ଶନ, ସୂର୍ଯ୍ୟ ଦର୍ଶନ, କେଳା ସାଧନ, 
କଛପର ପାଦୂକା ପାନ, କଣ୍ଟା ଉପରେ ଶୟନ, କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟ ଧାନବୂଣା ଓ ଶିବଙ୍କୁ ଧରି ଭକ୍ତମାନଙ୍କର 
ବୃକ୍ଷମୂଳକୁ ପ୍ରସ୍ଥାନ । 

ଧୁଳିଦଣ୍ଡ ସାଧାରଣତଃ କୃଷିସଭ୍ୟତା ଓ ତା ସହ ଶିବଙ୍କ ସଂପର୍କର ପ୍ରଖ୍ୟାପନ କରିଥାଏ | 
ଏହାର କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟ ସାଧନାର ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଦୁଇଜଣ ଭୋକ୍ତା ସହଁରା ଓ ସହଁରେନ୍‌ ବା ସହଁରାଣୀ, 
ଗୋଡ଼ି ବାଲି ନେଇ ଗୋଟିଏ ଡୂଲି (ଖେତ ବା ବିଲ) ତିଆରି କରନ୍ତି | ତାପରେ ଆଉ କେଚେଜଣ 
ଭୋକ୍ତା ମୁଣ୍ଡକୁ ମୁଣ୍ଡ ଓ ଗୋଡ଼କୁ ଗୋଡ଼ ଲଗାଇ ଡୁଲିର ଆଡ଼ି ବା ହିଡ଼ ତିଆରି କରନ୍ତି । ଦୁଇଜଣ 
ଭୋକ୍ତା ବଳଦ ହୋଇ ଲଙ୍ଗଳ ଟାଣନ୍ତି ଓ ଅନ୍ୟ ଜଣେ ଭୋକ୍ତା ହଳିଆର ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରେ । 
ଧୂଳିଦଶ୍ଡରେ ହଳଯୋତା, ବିହନବୁଣା, ପାଣିମଡ଼ା, ଲଟାବଛା, ଧାନକଟା ଇତ୍ୟାଦିର ଦୂଶ୍ୟାଭିନୟ 
ପ୍ରଦର୍ଶନ କରାଯାଏ | ଧୂଳିଦଣ୍ଡରେ କେବଳ ଦୃଶ୍ୟାଭିନୟ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରାଯାଏ । ଏଠାରେ ଶିବ 
ହେଉଛନ୍ତି ଜମି ମାଲିକ ଓ ତାଙ୍କର ଗୋତି ବା ହଳିଆ ହେଉଛି ସହଁରା ! ଧୂଳିଦଣ୍ଡରେ କୌଣସି 
ଗୀତ ବା ସଂଳାପ ନଥାଏ | ତେବେ କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଶିବ ଓ ପାର୍ବତୀଙ୍କ କଥୋପକଥନ 
ଭଙ୍ଗୀରେ ଗୀତ ଗାନ ହୋଇଥାଏ । ଦଶଣ୍ଡନାଟର ଦ୍ଵିତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଅଗ୍ନିଦଣ୍ଡ ଓ ଷୋଳ ସୁଆଙ୍ଗ 
ରାତିରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ | 


(ଖ) ଅଗ୍ରିଦଣ୍ଡ : ଅଗ୍ନିଦଶ୍ଡ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ନାଟ ସ୍ଥଳରେ ପ୍ରଥମେ ଛତ୍ର, ବୈରଖ, ଦଶ୍ଡ, ବୀଣାବାଡ଼ି 
ଓ ଖଟୁଳି ଇତ୍ୟାଦି ସ୍ଥାପନ କରାଯାଏ । ଦଣ୍ଡ ଜାଗା ବା ସ୍ଥାନ ଓ ବୃଷଭଙ୍କ ପୂଜା କରାଯାଏ ! 
ପାଣିଦଣ୍ଡ ଓ ଷୋହଳ ସୁଆଙ୍ଗ ମଧ୍ଯରେ ହୁଏ ଅଗ୍ନିଦଣ୍ଡ | ଏହା ସନ୍ଧ୍ୟାର ଧୂପ ଓ ଆରତୀର ମୂତ୍ତ ରୂପ । 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ପ ୧୪୩ 
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ଦଣ୍ଡର ସମସ୍ତ ଭୋକ୍ତା ପୁଜ୍ୟ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଶୈଳୀରେ ନୃତ୍ୟ କରି ଝୁଣା ଓ ଧୂପ 
ପ୍ରଦାନ କରିଥାନ୍ତି । ନାଟ୍ଯଶାସ୍ତ୍ରରେ ବର୍ିତ ନାଟ୍ୟାରମ୍ଭ ପୂର୍ବରୁ ରଙ୍ଗ ପୂଜାର ଏହା ଅନୁରୂପ । 
ଏଠାରେ କୌଣସି ଅଭିନେତା ଆହାର୍ଯ୍ୟ ବ୍ଯବହାର କରନ୍ତି ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ବନ୍ଦନାତ୍ସକ ସଙ୍ଗୀତ 
ମାଧ୍ୟମରେ ଉଚ୍ଲଲାସଧର୍ମୀ ନୃତ୍ୟ ଦଣ୍ଡର ମୌଳିକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଓ ପ୍ରାଚୀନତାର ଚିହ୍ନ | 


(ଗ) ଷୋଳ ସୁଆଙ୍ଗ : ଦଶ୍ଡନାଟର ତୃତୀୟ ବା ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ନାଟକ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ | 
ଏଥରେ ଗୀତ, ବାଦ୍ୟ, ସଂଳାପ, ଅଭିନୟ ପ୍ରଭୃତି ରହିଥାଏ ଓ ଏହାକୁ ଲୋକ ନାଟକରେ 
ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରାଯାଇପାରିବ ! ଏଥିରେ ଷୋଳ ଜଣ ମୁଖ୍ୟ ଚରିତ୍ରକୁ ନେଇ ନାଟ ବା ସୁଆଙ୍ଗ 
ଅଭିନୀତ ହେଉଥିବାରୁ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଏହାକୁ ସୁଲହ ( ଷୋଳ) ସୁଆଙ୍ଗ ବୋଲି କୁହାଯାଇଥାଏ । 

ପ୍ରଥମେ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ ପ୍ରଭା ନୃତ୍ୟ । କଳାକନାର ଘେର ପିନ୍ଧିଥିବା ଜଣେ ଭୋକ୍ତା ବା 
ଦଶ୍ଜୁଆର ପିଠିରେ କାଳୀଙ୍କ ପ୍ରଭା ବନ୍ଧା ଯାଇଥାଏ । ଏହି ପ୍ରଭା କଳାକନାରେ ତିଆରି ହୋଇ 
ନାନାବର୍ଶ୍ତର ଫୁଲରେ ସଜିତ ହୋଇଥାଏ | ଢୋଲର ଷୋଳ ଖାଡ଼ି ବାଦ୍ୟର ତାଳେ ତାଳେ ପ୍ରଭା 
ନର୍କ ନୃତ୍ୟ କରି କରି ବେଶଘରୁ ମଞ୍ଚ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆସିଥାଏ । କ୍ରମେ ବାଦ୍ୟ ଦୃତ ହୁଏ ଏବଂ ନୃତ୍ୟ 
ମଧ୍ଧ କ୍ଷୀପ୍ର ହୁଏ । ଅନେକ ସମୟରେ ନୃତ୍ୟାୟିତ ଅବସ୍ଥାରେ ପ୍ରଭା ନ୍କ  ଭୋଳଯାଏ” ବା ତାର 
ଚିତ୍ତଷ୍ତି ଲୋପପାଏ ଓ ସେ ତଳେ ପଡ଼ିଯାଏ । ସେତେବେଳେ ପ୍ରଭା ନର୍ଭକ ଦେହରେ କାଳୀ 
ଅବର୍ରୀର୍୍ ହୋଇଥିବାର ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ । ପ୍ରଭା ନୃତ୍ୟକୁ ଶିବ ତାଣ୍ଡବର ପ୍ରତୀକ ରୂପରେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇଥାଏ । 

ପ୍ରଭା ନୃତ୍ୟ ପରେ ଶିବ ଓ ପାର୍ବତୀ ଆସି ଦଣ୍ଡ ନୃତ୍ୟ ଆରମ୍ଭ କରିବା କଥା ଘୋଷଣାପୂର୍ବକ 
ଆପଣାର ଅଭିନୟ ଦେଖେଇଥନ୍ତି । ତାଙ୍କ ପରେ ଭାଇଧନ, ପତର ସହଁରା-ସହଁରେନ, କନ୍ଧ- 
କନ୍ଧେନ, ଚଢ଼େଇଆ-ଚଢ଼େଇଏନ, ଭାଲୁଆ-ଭାଲୁଏନ୍‌ ଓ ସବା ଶେଷରେ ବୀଣାକାର ଆସି ନିଜ 
ନିଜର ଅଭିନୟ, ନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତ ପରିବେଷଣ କରିଥାନ୍ତି । ଦଣ୍ଡନାଟର ପ୍ରତିଟି ଚରିତ୍ର ମଞ୍ଚ ପ୍ରବେଶ 
ସମୟରେ ଗୀତ ମାଧ୍ୟମରେ ଆପଣାର ପରିଚୟ ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ | 

ଷୋଳ ସୁଆଙ୍ଗର ସମାପ୍ରିରେ ବାସ୍ତବରେ ଦଣ୍ଡନାଟର ସମାପ୍ରି ହୁଏ କିନ୍ତୁ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ 
ଏଥୁ ସହିତ ରାଧାକୃଷ୍ଣ ପ୍ରେମ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ଲୀଳା ସୁଆଙ୍ଗକୁ ଯୋଡ଼ି ଦିଆଯାଇଛି ! ଏଥିରେ ଦୂତୀ, 
ବାଡ଼ିବୃତଲ ଇତ୍ୟାଦି ଚରିତ୍ରଙ୍କ ସହାୟତାରେ ରାଧା-କୃଷ୍ଣଙ୍କ ପ୍ରେମ ଉପାଖ୍ୟାନ ଗତି କରିବା ସହ 
ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରେମାଭିଳାଷ ଓ ଯୌନ ସଂବେଗ ପ୍ରଖ୍ୟାପିତ ହୋଇଥାଏ । ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଦଣ୍ଡନାଟରେ 
ବିଭିନ୍ନ ସାମାଜିକ ଓ ପାରିବାରିକ ସମସ୍ୟାର ଉପସ୍ଥାପନ ମଧ୍ଯ କରାଯାଇଥାଏ ! 


କରମା ଯାତ୍ରା 


କରମ୍‌ ବା କରମସାନିଙ୍କ ପୂଜା ଉତ୍ସବ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଭିନ୍ନ ଏକ ଲୋକପ୍ରିୟ ଲୋକୋସ୍ସବ । 
ଏହା ମୁଖ୍ୟତଃ ଏକ ଆଦିବାସୀ ଲୋକୋସ୍ସବ ଯାହା କାଳକ୍ରମେ ଆର୍ଯ୍ୟଜାତିମାନେ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ 
କରିନେଇଛନ୍ତି । କରମା ବା କର୍‌୍ମ୍‌ସାନି ହେଉଛନ୍ତି କରମ୍‌ ବା ଭାଗ୍ୟର ଦେବତା । ଲୋକବିଶ୍ଵାସ 
ଅନୁସାରେ କରମ୍ସାନିଙ୍କ ପୂଜା କଲେ ଧନଲାଭ, ରୋଗମୁକ୍ତି, ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ତଥା ମହାମାରୀ 


୧୪୪ ଠ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ଇତ୍ୟାଦିରୁ ରକ୍ଷା ମିଳିଥାଏ । ବାଂଝଙ୍କୁ ମ୍ଯ ପୁତ୍ରଲାଭ ହୋଇଥାଏ | ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଆଦିବାସୀ ପୂଜା ପରି 
ଏହା ସକାମ ଭକ୍ତିର ପୂଜା । ଅପର ପକ୍ଷରେ କରମସାନିଙ୍କ ଅବମାନନାରେ ସର୍ବନାଶ ହୋଇଥାଏ ! 
ଏହା ଭାଦ୍ର ଶୁକୃପକ୍ଷ ଏକାଦଶୀ ଦିନ ପାଳନ କରାଯାଏ | 


ନାମକରଣ : କରମସାନିଙ୍କୁ କରମ ବା ଭାଗ୍ୟର ଦେବତା ରୂପରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ | 
ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳରେ ଲୋକେ ତାଙ୍କୁ କରମସାନି, କରମ ରଜା ଓ ପୁଣି କର୍ମା ରାନି ରୂପରେ ଅଭିହିତ 
କରିଥାନ୍ତି । କେତେବେଳେ ତାଙ୍କୁ ଦେବତା ପୁଣି କେତେବେଳେ ଦେବୀ ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରାଯାଇଥାଏ | ଏହି ପୂଜାରେ କରମ ଗଛର (Nauclea avitalia) ଦୁଇଗୋଟି ଡାଳକୁ 
ଦେବତା ବା ଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ସ୍ଵରୂପ ପୂଜା କରାଯାଇଥାଏ | ଡ. ନିମାଇଁ ଚରଣ ପଶ୍ଡାଙ୍କ ମତରେ 
ଏ ଦୁଇଟି ଡାଳ ମଧ୍ଯରୁ ଗୋଟିଏ ହେଉଛି କର୍ମ ବା ଭାଗ୍ୟ ଦେବତାଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ଓ ଅନ୍ୟଟି ତାଙ୍କର 
ସିଆନି । ଉଭୟଙ୍କୁ ପୂଜା କରାଯାଉଥିବାରୁ ସଂଭବତଃ ପର୍ବର ନାମ ' କରମ୍‌ ସାନି' ରଖାଯାଇଛି 
ବୋଲି ସେ ଅନୁମାନ କରନ୍ତି । 


କରମା କାହାଣୀ 


(କ) କରମାସାନି ବା କରମା ଉପ୍ପରି : ଏହାର ଉପ୍ପରି ସମ୍ବନ୍ଧରେ କୌଣସି ମିଥ୍‌ ବା କାହାଣୀ 
ମିଳେ ନାହିଁ, ଅଧକନୁ ସମାଜରେ ଏହାର ପ୍ରଚାର ଓ ପ୍ରସାର ବିଷୟକ କାହାଣୀମାନ ମିଳିଥାଏ | 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ମୂଳ ନିବାସୀ ସ୍ଥାନୀୟ ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟଗୁଡ଼ିକ ତଥା ଏଠି ବସତି ସ୍ଥାପନ 
କରିଥିବା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଜାତି ମୁଖ୍ୟତଃ ବ୍ୟବସାୟୀ ସଂପ୍ରଦାୟଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରେ ଥିବା ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରତିସ୍ତର୍ବା 
ଓ ଦୂରତାର ଅବସାନପୂର୍ବକ ଏକ ସହାବସ୍ରାନଶୀଳ ଆଦାନପ୍ରଦାନର ରାସ୍ତାର ଅନ୍ଵେଷଣ ଓ ବିକାଶରେ 
ଏହି ମିଥ୍‌ ବା କାହାଣୀଗୁଡ଼ିକ ବେଶ ସହାୟକ । କର୍‌ମା ସଂପର୍କୀୟ ସବୁତକ କାହାଣୀ ମୂଳତଃ 
ଗୋଟିଏ କାହାଣୀର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରୂପାନ୍ତର ଅଟେ । ସ୍ଥାନ ଓ ପତ୍ରାନୂସାର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଜାତି ଓ 
ଜନଜାତୀୟ ସମାଜରେ କାହାଣୀର ରୂପାନ୍ତର ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ | କରମା! କାହାଣୀଟି ଏହିପରି : 

““ କୋଶଳର ଅବନ୍ତୀ ନଗ୍ରରେ ଥିବା ଜଣେ ସାଧବ ବୁଢ଼ା ଥରେ ପୁଅମାନେ ବେପାରରୁ 
ଫେରି ନଥିବାରୁ ଦୁଃଖରେ ଭାଦ୍ରବ ଶକ୍ୃପକ୍ଷ ଏକାଦଶୀ ଦିନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟହୀନ ଭାବରେ ଘରୁ ବାହରିଲା । 
ଯାଉଁ ଯାଉଁ ବାଟରେ ସନ୍ଧ୍ୟା ହେବାପରେ ଚେତା ପଶିଲା ଯେ ସେ କୁଆଡ଼େ ଯାଉଛି | ହେଲେ 
ହାତରେ ଆଉ ସମୟ ନଥିଲା | ବାଧ୍ୟ ହୋଇ ଗୋଟିଏ ଗଛତଳେ ନିରାଶରେ ଶୋଇପଡ଼ିଲା | 
ଦୈବଯୋଗେ ସେହି ଗଛଟି ଥିଲା କୂରୁମ୍‌ ବା କର୍‌ମା ଗଛ | ସେ ଗଛରେ ଥଲେ “କରମ୍ସାନି' 
ଦେବୀ । ବୂଢ଼ାକୁ ସେ ସ୍ବପ୍ନରେ କହିଲେ ଯେ, ତାଙ୍କର ପ୍ରତୀକ ସ୍ଵରୂପ କର୍‌ମା ଡାଳଟିଏ ଗୋଟିଏ 
ଚୋଟରେ ହାଣିନେଇ ପୂଜା କଲେ ଓ ଆନନ୍ଦ ସହକାରେ ଗୀତ-ନୃତ୍ୟ କରି ତାଙ୍କର ସ୍ୁୁତିକଲେ 
ପିଲାମାନେ ଶିଘ୍ର ଫେରିବେ | ବଢ଼ା ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ଉଠି ଡାଳଟିଏ ନେଇ ଘରକୁ ଗଲା ଓ ବୋହୂୁମାନଙ୍କୁ 
ଧରି କରମସାନୀଙ୍କ ପୂଜାକରି ଧୁମ୍ଧାମ୍‌ ନାଚଗୀତରେ ଲାଗିପଡ଼ିଲା | ଏହି ସମୟରେ ପିଲାମାନେ 
ବେପାରରୁ ଫେରି ବୂଢ଼ାର ଏ କାମ ଦେଖୁ ବିରକ୍ତ ହେଲେ ଓ ସାନଭାଇ, “ ଟିକ” ଆସି ପୂଜାମଣ୍ଡପ 
ଭାଙ୍ଗି ଡାଳକୁ ଫି୍ଗିଦେଲା । ଫଳରେ କରମସାନିଙ୍କ କୋପଦୂଷ୍ଧି ପଡ଼ିବାରୁ ସାଧବଘରୁ ସଂପରି 


ପଶ୍ତିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିଚ୍ୟ ଅପ ୧୪୫ 


Digitized by PPRACHIN, SOA 


ଲୋପ ପାଇଲା ! ଶେଷରେ ବୃଢ଼ାର ନିର୍ଦ୍ଦେଶରେ “ ଟିକ” କରମ୍ସାନିଙ୍କୁ ଖୋଜି ବାହାରିଲା | ଯାଉଁ 
ଯାଉଁ ବାଟରେ କେତେଜଣ କଷ୍ଚିଙ୍କୁ ଭେଟିଲା । ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଜଣେ କଣ୍ଟାବୋଝ ଧରି 
ପଡ଼ିଥାଏ ଯେ ସେ ବୋଝଟି କେବେ ଯାଏନି |! ଜଣେ ସ୍ତ୍ରୀ ନିଆଁ ଉତ୍ଜେଇଟିଏ ମୁଣ୍ଡରେ ବୋହି 
ବସିଥାଏ ତ ଆଉଜଣେ ଛାତିରେ ଢେଙ୍କିଟିଏ ଲଦିହୋଇ ପଡ଼ିଥାଏ | ଜଣେ ପୋକରା ଆମ୍ବବଗିଚାକୁ 
ମନମାରି ଜଗିଥଆାଏ ଓ ଆଉଜଣେ ପୋଖରୀ ହୂଡ଼ାରେ ମୁହଁମାଡ଼ି ପଡ଼ିଥାଏ । ସମସ୍ତଙ୍କର ଗୁହାରୀ 
କରମସାନିଙ୍କୁ ଜଣେଇବାର ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ଦେଇ ଟିକ କରମସାନିଙ୍କ ସନ୍ଧାନରେ ଯାଇ ଗୋଟିଏ 
ନଦୀକୂଳରେ ଉପସ୍ଥିତ ହେଲା । ନଦୀର ସ୍ରୋତରେ ଦୂରରେ ଡାଳଟିଏ ଭାସିଯାଉଥବାର ଦେଖୁ 
ଟିକ କିଛି ନ ବିଚାର କରି କରମାଡ଼ାଳ ଭାବି ପାଣିରେ ଧସାଇ ପଶିଲା | ନାକସରିକି ପାଣି ହେଲାଣି 
ଟିକର ଜଣାନାହିଁ । ଟିକର ଏ ଅବସ୍ଥା ଦେଖୁ କରମସାନିଙ୍କ ଦୟା ହେଲା ଓ ଡାଳଟି ଟିକର ହାତରେ 
ଲାଗିଲା । କରମସାନି ତାକୁ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇ ପ୍ରତିବର୍ଷ ନିୟମାନୁସାରେ ତାଙ୍କର ପୂଜା କରିବା ପାଇଁ 
କହିଲେ । ଟିକ ରାସ୍ତାରେ ଭେଟିଥବା କଷ୍ଟିମାନଙ୍କର ଗୁହାରୀ ଜଣେଇବାରୁ କରମସାନି କହିଲେ 
ଯେ କଣ୍ଟାବୋଝ ଧରିଥିବା ଲୋକଟି ସର୍ବସାଧାରଣ ରାସ୍ତା ଅବରୋଧ କରୁଥିଲା, ନିଆଁ ଉହଲେଇ 
ଧରିଥିବା ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକଟି କାହାରିକୁ ନିଆଁ ଟିକିଏ ଦେଉନଥୁଲା | ଢେଙ୍କି ବୋହିଥବା ସ୍ତ୍ରୀଲୋକଟି 
କାହାରିକୁ ଧାନ କୂଟିବାକୁ ଦେଉନଥଲା | ଜଗୁଆଳୀର ଧମକରେ ଆମ୍ବ ବଗିଚାରୁ କେହି ଆମ୍ଭ 
ଖାଇପାରୁନଥିଲେ । ପୋଖରୀ ହୁଡ଼ାର ଲୋକଟି ଗାଇଗୋଗୁଙ୍କୁ ସୁଦ୍ଧା ପୋଖରୀରୁ ପାଣି ପିଇବାକୁ 
ଦେଉନଥଲା | ତେଣୁ ଏହି ଜନ୍ନରେ ସେମାନେ ଉପଯୁକ୍ତ ଶାସ୍ତି ପାଉଛନ୍ତି । ଉଦାରତାର ସହ 
ସର୍ବସାଧାରଣଙ୍କ ପାଇଁ ନିଜକୁ ତଥା ନିଜ ଜିନିଷଗୁଡ଼ିକୁ ଉତ୍ସର୍ଗ କଲେ ସେମାନେ ଦଶ୍ଡରୁ ତ୍ରାହି 
ପାଇବେ |! ଏତକ କହି କରମିସାନି ଅନ୍ତର୍ବାନ ହେଲେ ଓ ଟିକି ଡାଳ ଧରି ଘରକୁ ଫେରିବା 
ବାଟରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଏକଥା ଜଣାଇଦେଲା । କଵ୍ଚିମାନେ କରମସାନିଙ୍କ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ମାନି ଚଳିବାରୁ 
ଦଶ୍ଡରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇଲେ । ଟିକ ଫେରିବା ପରେ ବୁଢ଼ାର ପରାମର୍ଶ ଅନୁସାରେ ସମସ୍ତ ଭାଇ ଭାଉଜ 
ମିଶି କରମ୍‌ସାନି ପୂଜା କଲେ ଓ ପୂର୍ବଗୌରବ ଫେରିପାଇଲେ । 

ବିଭିନ୍ନ ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ କରମା କାହାଣୀ ପ୍ରାୟତଃ ଏହିପରି | ତେବେ ମିର୍ବାମାନଙ୍କ 
କାହାଣୀରେ ସାଧବ ସାତ ଭାଇ ବଳଦ ଗାଡ଼ିରେ ବାଣିଜ୍ୟ ପାଇଁ ଯିବାକଥା ଥିବା ବେଳେ କିଶାନ୍‌ 
କାହାଣୀରେ ସାତଟି ଡଙ୍ଗାରେ ଯିବାକଥା ରହିଛି ! ଫେରିବା ପରେ କରମସାନୀଙ୍କୁ ଅବଜ୍ଞା କରିବାରୁ 
ସବୁ ଡଙ୍ଗା ବୁଡ଼ିଯିବା ଓ ପରେ ସ୍ଵୀକାର କରିବାରୁ ସବୁ ଡଙ୍ଗା ଭାସି ଉଠିବା ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି । ମିର୍ବା 
କାହାଣୀ ଅନୁସାରେ କରମସାନିଙ୍କ ପୂଜାପ୍ରତୀକ ଡାଳଟିକୁ ସାଧବ ବଡ଼ଭାଇ ନିକଟସ୍ଥ ସମୁଦ୍ରରେ 
ଫିଙ୍ଗି ଦେଇଥିବାର ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି । 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ମାଳଭୂମି ଓ ପାର୍ବତ୍ୟାଂଚଳରେ ରହୁଥିବା ଆଦିବାସୀ କାହାଣୀରେ ସାମୁଦ୍ରିକ 
ନୌବାଣିଜ୍ୟ ଓ ସମୁଦ୍ରର ବର୍ଣନା ଏ ଅଞ୍ଚଳର ଭୌଗୋଳିକ ସ୍ପିତି ସହ ଖାପ ଖାଏ ନାହିଁ । ପୁଣି 
ଉପର ବର୍ଣ୍ଣିତ ଜାତି . ଉପକୂଳ ଓଡ଼ିଶାରୁ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ଭୁଖଶ୍ଡକୁ ଆଗମନ (migrate) କରିବା 
ପରେ ସ୍କାନୀୟ ଅଧ୍ଵବାସୀଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସଭାଜନ ହୋଇପାରିନଥ୍‌ବେ । ଉଭୟଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଥିବା ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଓ ଆର୍ଥିକ ଦୂରତା ହିଁ ଏ ଅବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରଧାନ ଭିରି ହୋଇଥୁବ, ଯାହା ନବାଗତ ବ୍ୟାପାରୀ ସଂପ୍ରଦାୟର 


୧୪୬ ଠ ପଶ୍ତିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ବ୍ୟବସାୟ ପାଇଁ ଅନୁକୂଳ ହୋଇନଥୂବ | ଫଳତଃ ସ୍ଥାନୀୟ ଅଧ୍ଵବାସୀଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସଭାଜନ ହେବା 
ପାଇଁ ତଥା ଏଠାରେ ସ୍ଥାୟୀ ବସବାସ ଆରମ୍ଭ କରିଥିବା ବ୍ଯାପାରୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ସାଧବମାନେ 
ଆଦାନ-ପ୍ରଦାନର ରାସ୍ତା ଖୋଜିବା ସକାଶେ ସ୍ଥାନୀୟ ଅଧ୍ବାସୀଙ୍କ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜ୍ୀବନପ୍ରବାହ ଭିତରକୁ 
ପଶିବା ପାଇଁ ଏହିପରି କାହାଣୀ ସୃଷ୍ଠି ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରୟାସ କରିଥିବେ | କାହାଣୀ ମୁଳଉତ୍ସ ଆଦିବାସୀ 
ପୂୃଷ୍ଠପଟରେ ରହିଥିଲେ ଏହା କରମସାନିଙ୍କ ଉତ୍ପତ୍ତି ଅନ୍ଵେଷଣ କରିଥାନ୍ତା । ଏହି କାହାଣୀରେ ଦୂଇଟି 
ଦୂରବର୍ଭୀ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନଧାରାକୁ ( ସାଧବ ଓ ଆଦିବାସୀ) ଯୋଡ଼ିବାର ପ୍ରୟାସ ରହିଛି । ଏହି 
ମିଥ୍‌ ବା କାହାଣୀରେ ପୁଣି ବର୍ଣିତ ହୋଇଛି ଯେ କରମା ପୂଜା ସମୟରେ ସାଧବ ସାତଭାଇଙ୍କ 
ବୋଇତ ସାମୁଦ୍ରିକ ବାଣିଜ୍ୟରୁ ଫେରିଆସିଲା । ଏହି ପରିକଳ୍ପନା ଉଭୟ ଭୌଗୋଳିକ ଓ କାଳିକ 
ସତ୍ୟକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରେ | କରମା ପୂଜା ହୁଏ ଭାଦ୍ରବ ଶୁକ୍ଲପକ୍ଷ ଏକାଦଶୀରେ, ବର୍ଷା ଦିନରେ, 
ଯାହା ନୌବାଣିଜ୍ୟ ପାଇଁ ଯିବା ବା ଫେରିବାର ଉପଯୁକ୍ତ ସମୟ ନୂହେଁ । ତେଣୁ ଏହିସବୁ ଭୌଗୋଳିକ 
ଅସଙ୍ଗତି ମଧ୍ଯ ମିଥ୍‌ଟି ଉପକୂଳ ଓଡ଼ିଶାରୁ ଆସିଥିବାର ପ୍ରମାଣ ଦିଏ । 

ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳରେ ଲୋକ କାହାଣୀର ପ୍ରବାହ ଓ ସଂଚରଣରେ ସାଧବ ଜାତିର ଏକ ମୁଖ୍ୟ 
ଓ ଏତିହାସିକ ଭୂମିକା ରହିଛି | ଭିନ୍ନ ମାଟିରେ ଆପଣାକୁ ଆତ୍ସୀକୃତ ଓ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିବା ଏ ଜାତି 
ପାଇଁ ଏକ ଅନନ୍ୟ ଆବଶ୍ୟକତା ବି ଥଲା | ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିବାସୀ ଜନଜାତିଙ୍କ ନିକଟବର୍ରୀ 
ହେବା ସକାଶେ ସେମାନଙ୍କ ସଂସ୍କୃତି ଓ ବିଶ୍ଵାସର ଅନୁକୂଳରେ ସାଧବ ସଂପ୍ରଦାୟଦ୍ଵାରା ଏ କାହାଣୀର 
ସଂରଚନା ଓ ସଂଚରଣ ହୋଇଥବା ଆଦୌ ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | 

କରମା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ସବୁତକ କାହାଣୀ ଆଦିବାସୀ ଓ ସାଧବ ବା ବ୍ୟବସାୟୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ୟରେ 
ପ୍ରାଥମିକ ଉତ୍ତେଜନା ତଥା ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂଘର୍ଷର ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରିବା ସହ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମୀକରଣ 
ମାଧ୍ଯମରେ ସେମାନଙ୍କର ସହାବସ୍ଥାନ ତଥା ଆଦାନ-ପ୍ରଦାନର ସୂଚନା ଦିଏ | 


(ଖ) କରମା ପୁରାଣ ଓ କର୍ମସ୍ବାମୀ ପୂଜା : ' କରମା ପୁରାଣ ଓ “ କର୍ମସବାମୀ ପୂଜା ଇତ୍ୟାଦି 
ପୁସ୍ତକ ରଚନା ମାଧ୍ୟମରେ କର୍‌ମାର ହିନ୍ଦୁଳରଣ ପାଇଁ ଯଥେଷ୍ଟ ପ୍ରୟାସ କରାଯାଇଛି | ପରବର୍ରୀ 
ସମୟରେ ରଚିତ ଏହି ପୁସ୍ତକଦଵ୍‌ୟରେ କରମସାନିଙ୍କୁ ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତି ଭିତ୍ତିରେ ପୁନଃ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିବାର 
ଉଦ୍ୟମ କରାଯାଇଛି । ମୌଲାନା ମୁସ୍ତକିମ୍‌ ଖା ଗୌନ୍ତିଆଙ୍କ ରଚିତ ଅପ୍ରକାଶିତ “ କରମା ପୁରାଣ'ରେ 
କରମାସାନିଙ୍କୁ ପାର୍ବତୀଙ୍କ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅବତାର ରୂପେ ବର୍ଷ୍ଚନା କରାଯାଇଥିବା ବେଳେ ଶ୍ରୀ ଅଭିମନ୍ୟୁ 
ପ୍ରଧାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ରଚିତ “ କର୍ମସ୍ବାମୀ ପୂଜାରେ କରମାର ଉପ୍ପତତିକୁ ପୁରାଣ ବର୍ଣ୍ଣତ ତ୍ରେତୟା ଯୁଗର 
ରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ସହ ଯୋଡ଼ି ଦିଆଯାଇଛି ।” ମାତ୍ର ଏହି ଦୂଇ ମତର କୌଣସି ଏତିହାସିକ ବା 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଭିଭି ଥିବାର ଜଣାଯାଏ ନାହିଁ । କର୍ମସ୍ବାମୀ ପୂଜାରେ ଶ୍ରୀ ପ୍ରଧାନ କରମସାନିଙ୍କୁ କର୍ମସ୍ବାମୀର 
ଅପଭ୍ରଂଶ ଶବ୍ଦ ରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବା ସହ ତାଙ୍କୁ କର୍ମର ଅଧ୍ଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବତା ରୂପେ ଚିତ୍ରଣ 
କରିଛନ୍ତି । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଜନସମାଜରେ କରମ୍‌କୁ ଭାଗ୍ୟ ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଥିଲେ ହେଁ 
ଶ୍ରୀ ପ୍ରଧାନ ଏ ଅର୍ଥପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟିପାତ କରିନାହାନ୍ତି | ତାଙ୍କ ଅନୁସାରେ କରମା ଦାଶ୍ଡକାରଣ୍ୟରେ ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଥଲା | ରାମ, ସୀତା ଏବଂ ସୌମିତ୍ରୀଙ୍କ ବନବାସ ସମୟରେ ଦଶଣ୍ଡକାରଣ୍ୟର ଅନାର୍ଯ୍ୟ ଶବର 
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ଜାତିର ଲୋକମାନେ କାଷ୍ଟ-ପାଷାଣ ପୂଜାରେ ଦୁଃଖତ ହୋଇ ସେମାନଙ୍କୁ ବେଦାନ୍ତ ମାର୍ଗ ପ୍ରଦର୍ଶନ 
କରିବାକୁ ଅନୁରୋଧ କରିଛନ୍ତି । ଶ୍ରୀରାମ ସେମାନଙ୍କୁ ଅଜ୍ଞାନ, ଅବିଦ୍ୟା, ତାମସିକ ମାୟା, ଡାହାଣୀ, 
କାହାଣୀ ଛାଡ଼ି “ କର୍ମସାମୀ' ପୂଜା କରିବାକୁ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି ।` ୪ ଏପରି ଏକ ପ୍ରୟାସ ପଶ୍ଚିମ 
ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିବାସୀ ବହୁଳ ଜନସମାଜରେ ହିନ୍ଦୁ ବିଶ୍ବାସକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିବାର ଏକ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ମାତ୍ର 
ନୁହେଁ, ଅଧ୍ୟକନ୍ଧୁ ଆଦିବାସୀର ସଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନଧାରାକୁ ନିରର୍ଥକ ଓ ଅଜ୍ଞାନପୀଡ଼ିତ ଦର୍ଶାଇ ତା 
ଉପରେ ସୁଭାଷଣସିଦ୍ଧ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଆର୍ଯ୍ୟର ସାଂସ୍କୃତିକ ଉପନିବେଶ ବିସ୍ତାରର ଏକ କୌଶଳ ମଧ୍ଯ | 
କୁମାର ହସନ ମଧ୍ଯ ଏହି ଉତ୍ପତ୍ତି ମିଥ୍‌ର କାଳ ନିର୍ଶୟକୁ ସ୍ଵୀକାର ନକରି କରମା ନୃତ୍ୟ ଆର୍ଯ୍ୟ ଯୁଗ 
ପୂର୍ବର ବୋଲି ମଚ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି । ମାତ୍ର ଏ ବିଷୟରେ କୌଣସି ତଥ୍ୟ ସେ ପ୍ରଦାନ କରିନାହାନ୍ତି | 
କରମାର ମୂଳଉତ୍ସ ବିଷୟକ କୌଣସି ତଥ୍ୟ ସଠିକ ଭାବରେ ଉପଲବଧ ନ ଥିବାରୁ ଏହାର କାଳ 
ନିର୍ଣୟ କରିବା ଏକ ଦୁରୂହ ବ୍ୟାପର । 


କରମାର ଦେବାଦେବୀ : କରମାସାନି ହେଉଛନ୍ତି କରମାର ଏକମାତ୍ର ଦେବତା ବା ଦେବୀ | 
ଚାଙ୍କୁ ସ୍ଥାନାନ୍ତରରେ କରମା ରଜା ବା କରମା ରାନି ଭାବରେ ମଧ୍ଯ ପୂଜା କରାଯାଇଥାଏ | 

ପ୍ରାର୍ଥନା ବା ବନ୍ଦନା : କରମାସାନିଙ୍କ ପାଇଁ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଭାବରେ କୌଣସି ପ୍ରାର୍ଥନା ବା ବନ୍ଦନା 
ରହିନଥଲେ ମଧ୍ଧ ତାଙ୍କ ପୂଜା ସମୟରେ ମହିମା ପ୍ରଖ୍ୟାପକ ଗୀତସବୁ ଗାନ କରାଯାଇଥାଏ | ଏହି 
ଗୀତମାନଙ୍କରେ କରମାସାନିଙ୍କୁ ଆଦିମାତା, କାଳମୁଖୀ, କାଳଚଣ୍ଡି ଇତ୍ୟାଦି ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯିବା 
ସହ ସେ ଗଙ୍ଗାରୁ ଜନ୍ମ ହୋଇଥିବାର ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି । କରମ୍ସାନିଙ୍କୁ ଏକ ପକ୍ଷରେ “ ସାତବହନି ' 
ରୂପରେ ପୁଣି ସିଂହବାହିନୀ ରୂପରେ ମଧ୍ଯ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି | ତାଙ୍କର ସ୍ଵସ୍ଥାନ ଗଙ୍ଗାକୂକ, ବନ, 
ମାଲ୍ୟଗିରି ପର୍ବତ ଇତ୍ୟାଦି ବୋଲି ବର୍ଣନା ରହିଛି । ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟସବୁ ସକାମ ଭର୍ତି ପୂଜା 
ପରି କରମସାବିଙ୍କ ଗୀତରେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ଉପକାରୀ ମହିମାର ପ୍ରଖ୍ୟାପନ ରହିଛି । ନିପୁତ୍ରୀକୁ 
ପୁତ୍ରଦାନ, ଅନ୍ଧକୁ ଚକ୍ଷୁଦାନ ତଥା ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ବିପରି ନାଶ କରିବା ସକାଶେ କରମସାନିଙ୍କୁ ଏହି 
ଗୀତମାନଙ୍କରେ ବନ୍ଦନା କରାଯାଇଛି । 


ସମୟ › ସାନ ଓ ଲୋକ : ଭାଦୃବ ଶୁକ୍ଲପକ୍ଷ ଏକାଦଶୀ ଦିନ କର୍ମା ବା କରମସାନି ପୂଜା ଅନୁଷ୍ଠିତ 
ହୋଇଥାଏ । ଗାଁର କୌଣସି ଏକ ଖୋଲା ସ୍କାନ ବା ମନ୍ଦିର ପ୍ରାଙ୍ଗଣରେ କର୍‌ମା ପୂଜା ଅନୁଷ୍ଠିତ 
ହୋଇଥାଏ । କରମ୍‌ ବିଂଝାଲ, ଖଡ଼ିଆ, ମୁଣ୍ଡା କୋହ ଓରାଓ, କିସାନ ଇତ୍ଯାଦି ଆଦିବାସୀ 
ସଂପ୍ରଦାୟର ଏକ ପ୍ରଧାନ ଲୋକୋସ୍ସବ । ଏହି ଉତ୍ସବରେ ସ୍ତ୍ରୀ, ପୁରୁଷ, ପିଲା, ବୁଢ଼ା ସମସ୍ତେ 
ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । 


ଉପକରଣ : 


(କ) ପୂଜା ଉପକରଣ : କରମା ପୂଜାରେ କରମ୍‌ ବା ହଲନ୍ଦ ଗଛର ଦୁଇଗୋଟି ଡାଳ ହେଉଛି 
ସବୁଠୁ ମୁଖ୍ୟ ପୁଜାପୋକରଣ | ଏହା କର୍‌ମା ଦେବତା ବା ଦେବୀଙ୍କୁ ପ୍ରତୀକିତ କରିଥାଏ । ଏହା 
ବ୍ୟତୀତ ଏହି ପୂଜାରେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଉପକରଣ ରୂପେ ସାରୁପତ୍ର, ଦୀପ, ଅରୁଆ ରାଉଳ, ଯବ ବା 
ଗହମ ରୁଟି, ନଡ଼ିଆ, କାକୁଡ଼ି, ଦହି, ମଦ, ଗଂଜେଇ, ହାଵ୍ିଆ, ଖଜୁର ତାଡ଼ି, ଭାଇ ତଥା ବୋଦା 
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ଓ କୂକୁଡ଼ା ଇତ୍ୟାଦିର ଉପଯୋଗ ହୋଇଥାଏ ! କର୍‌ମା ପୂଜାରେ ଦୀପ ଫୁଲି ବା ରନ୍ଧାମଦରେ 
ଜଳେ । 


(ଖ) ବାଦ୍ୟୋପକରଣ : କର୍ମା ନାଚରେ ମାନ୍ଦଲ ବା ମାଦଲ ହେଉଛି ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ବାଦ୍ୟୋପକରଣ । 


(ଗ) ପରିଧାନ : କର୍ମା ନାଚରେ ବିଶେଷ କିଛି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପରିଧାନର ବ୍ୟବସ୍ଥା ନାହିଁ । ତେବେ 
ଏଥୁରେ ବାଦକ ଓ ନର୍ଭକମାନେ ମୁଣ୍ଡରେ ଠେକା ବା ପଗଡ଼ି ଭିଡ଼ିଥନ୍ତି ଓ ମୟୂରଚୂଳ ଖୋସିଥାନ୍ତି | 
ଝିଅମାନଙ୍କର ଏଥପାଇଁ କିଛି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପରିଧାନ ନାହି । 


(ଘ) ପରିବେଷଣ : କରମା ପୂଜାଦିନ (ଭାଦ୍ରବ ଶୁକ୍ପକ୍ଷ ଏକାଦଶୀଦିନ) ଗାଁର ପଧାନ ବା 
ପାହାନ୍‌ ବା ପୂଜାରୀ ବା ମାହାତୋର ନେତୃତ୍ଵରେ ଦିନସାରା ଉପବାସ କରିଥିବା କେତେଜଣ ଯୁବକ 
ଯୁବତୀ ବଣକୁ ଯାଆନ୍ତି । ବନ୍ୟ କର୍‌ମା ଗଛର ଯେଉଁ ଡାଳ ମାଟି ଛୁଇଁନି, ପତୃଗୁଡ଼ିକ ସିଧା ଏବଂ 
ପୋକଖୁଆ ନୁହେଁ ସେହି ଡାଳରେ ତେଇ ଓ ସିନ୍ଦୁର ଲଗାଇ ପାହାନ ପୂଜା କରିବା ପରେ ଜଣେ 
ଯୁବକ କୂରାଢ଼ୀର ଗୋଟିଏ ଟୋଟରେ ଡାଳଟି କାଟି ଆଣେ ! ତାପରେ ତିନିଜଣ ଉପବାସକାରୀ 
ଅବିବାହିତ ଯୁବକ ସେହି ଡାଳଟିକୁ ନେଇ ନାଚଗୀତ ସହ ଗାଁ ଆଖଡ଼ା ବା ପୂଜାଘରକୁ ଆସନ୍ତି । 
ଝିଅପିଲାମାନେ କାରାମ୍‌ ପାଛିଆରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ବଣ୍ୟଫୁଲଇ ଫଳ, ଶସ୍ୟ ରଦ୍ୟାଦି ସଂଗ୍ରହ କରି 
ଯୁବକ ଦଳଠାରୁ କିଛି ଦୂରତା ରକ୍ଷାକରି ଗୀତ ଗାଇଗାଇ ଆସନ୍ତି । ଗ୍ରାମରେ ମାଦଳର ସ୍ଵର ଶୁଣି 
ଆବାଳବୃଦ୍ଧବନିତା ଆଗେଇ ଆସନ୍ତି କରମ ରାଜାର ଅଭ୍ୟର୍ଥନା ପାଇଁ । ଆଖଡ଼ାର ଠିକ୍‌ ମଝାମଖଝି 
କରମା ଡାକକୁ ରୋପଣ କରାଯାଏ । ତାପରେ କରମା ରାଜାଙ୍କ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପୂଜା ପାହାନି ଓ ମାହାତୋମାନେ 
କରିଥାନ୍ତି । ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ବଣ୍ୟ ଫୁଲ, ଫଳ, ଶସ୍ୟ ତଥା ସାରୁପତ୍ର, ଦୀପ, ଅରୁଆ ଚାଉଳ, ଯବ 
ବା ଗହମ ରୁଟି, ନଡ଼ିଆ, କାକୁଡ଼ି, ଦହି, ମଦ, କୁକୃଡ଼ା ଇତ୍ୟାଦି ଉପଚାର ସହ ପୂଜା ହୋଇଥାଏ । 
ପୂଢା ଶେଷ ନହେବା ଯାଏଁ ପୁରୁଷ ଓ ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକମାନେ ଏକାଠି ରହିନଥାନ୍ତି ତଥା ନାଚ ହୋଇନଥାଏ । 
ପୂଜାପରେ ପଧାନ କର୍ମା କାହାଣୀଟି କହିଥାଏ | କାହାଣୀ ପରେ ସାରାରାତି ଧରି ନାଚ ଗୀତର 
ଉତ୍ସବ ଚାଲେ । ମାନ୍ଦଲର ତାଳେତାଳେ ଯୁବକ ଓ ଯୁବତୀମାନେ ହାତ ବା ଅଣ୍ଟା ଧରାଧରିହୋଇ 
ରାତିସାରା ନାଚ ଗୀତ କରିଥାନ୍ତି । ରାତ୍ରିର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରହରରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ତାଳ (ଯଥା ମହିନ୍ଦ 
ଖେଇ, ଯାମର ଯାଇର, ଝୁମରୁ, ଚାଲି, ଚକା, ପ୍ରଭାତୀ, ଝୁମେର ଇତ୍ଯାଦି) ରେ ନାଚଗୀତ 
ହୋଇଥାଏ । 
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ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ଉତ୍ତରଣ 


ସୁଚନା: 
ଲୋକସାହିତ୍ୟ ମୁଖ୍ୟତଃ ଜନଜୀବନଧାରାର ଇତିହାସର ପରିବାହକ ତଥା ପରିଚାୟକ ଅଟେ | 
କେଉଁ ଆଦିମକାଳରୁ ଗଡ଼ିଆସୁଥୁବା ଜୀବନଧାରାର ପ୍ରତିଟି ପର୍ଯ୍ୟାୟର ଅବଶେଷକୁୂ ବହନ କରି 
ଲୋକସାହିତ୍ୟ କ୍ରମାଗତ ଭାବରେ ଗୋଟିଏ ପିଢ଼ୀରୁ ଅନ୍ୟ ପିଢ଼ୀକୁ ପ୍ରବାହିତ ହୋଇ ଆପଣାର 
ଏତିହାସିକ ଯାତ୍ରା ଅବ୍ୟାହତ ରଖୁଥାଏ | ସମାଜ ଢୀବନର ପ୍ରତିଟି ମହତ୍ତପୂର୍ଣ ଘଟଣା ମିଥ୍‌ ଅଥବା 
ଉତ୍ସବମୂଳକ ଲୋକସାହିତ୍ୟଗୁଡ଼ିକରେ ତଥା ଲୋକୋକ୍ରିରେ ପ୍ରତୀକିତ ହୋଇଥାଏ । ସାମାଜିକ 
ଇତିହାସର ଗତି ସହ ଜନଜୀବନର ଏ ସାହିତ୍ୟକୁ ତୁଳନା କରି ଦେଖୁଲେ ଏହି ପ୍ରତୀକଗୁଡ଼ିକର 
ପ୍ରତିବିମ୍ବନ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଉଠେ । 

ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିମ ଜୀବନଯାତ୍ରାର ଅବଶେଷରୁ ଆରମ୍ଭକରି ଆର୍ଯ୍ୟ- 
ଆଦିବାସୀ, ବିବିଧ ତନ୍ତ ଓ ଧର୍ମଧାରାର ସଂଘର୍ଷ, ସହାବସ୍ଥାନ ତଥା ସମନ୍‌ ୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିକାଶକ୍ରମର 
ଏତିହାସିକ ଦିଗ ଆଲୋଚନା କରାଯାଉଛି ¦ ସମନୃୟ ପ୍ରକିୟାରେ ରାଜତାନ୍ତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଆନୁକୂଲ୍ୟରେ 
ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତି ଉପରେ ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ଉପନିବେଶିକରଣର ପ୍ରକ୍ରିୟା ତଥା ଲୋକ ଜୀବନ ଓ 
ଲୋଜକସାହିତ୍ୟରେ ଏସବୁର ପ୍ରତିବିମ୍ବ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବା ଏ ଅଧ୍ୟାୟର ମୂଳ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । 
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ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ଦିକାଶଧାରାକୁ ମୁଖ୍ୟତଃ ତିନି ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇପାରେ । 
ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲା ୧-ଆଦିମ ଜୀବନାନ୍ଵେଷଣର ଅବଶେଷ, ୨- ସାଂସ୍କୃତିକ ସମୀକରଣ ଏବଂ 
୩-ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ଉପନିବେଶିକରଣ ! 


ଆଦିମ ଜୀବନାନ୍ବେଷଣର ଅବଶେଷ ଓ ଜନଜାତୀୟ ମିଥ୍‌ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିମ ଜନଜାତୀୟ ଜୀବନଧାରା ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ | ବିକ୍ରମ ଖୋଲ, ଉଲ୍ଲାପଗଡ଼, 
ଉଷାକୋଠୀ, ଗୁଡ଼ହାଶ୍ରିୟ ଯୋଗୀମଠ ପ୍ରଭୁତି ପର୍ବତମାନଙ୍କ ପ୍ରସ୍ତର ଗାତ୍ରର ଚିତ୍ର ଓ ଲିପି ତଥା 
ତେଲ, ଢିରା ଓ ଅଂଗ ଅବବାହିକାରୁ ମିଳିଥିବା ପ୍ରାଚୀନ ଓ ମଧ୍ଯ ପ୍ରସ୍ତର ଯୁଗର ଅସ୍ତ୍ଶସ୍ସ୍ କ୍ଲିଭର 
ଛେଦକ ତଥା ଏକରନ୍ଦ୍ର ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରସ୍ତରସବୂ ଏହାର ସାଖ୍ୟ ବହନ କରନ୍ତି | ଆଦିମ ଓ ପ୍ରାଚୈତି ହାସିକ 
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ଜୀବନଧାରାର ସଠିକ୍‌ ଏତିହାସିକ ବିବରଣୀ ସବିଶେଷ ରୂପରେ ମିଳିବା କଷ୍ଟକର ହେଲେ ହେଁ 
ମିଥ୍ଗୁଡ଼ିକରେ ଏହାର ଅବଶେଷ ମିଳିଥାଏ ଏବଂ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଆଦିମ ସଂସ୍କୃତି ଓ ବିଶ୍ଵାସ ସହ ଏହାର 
ସାମ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ | ପୃଥିବୀର ସକଳ ଆଦିମ ସଂସ୍କୃତିର ବିପୁଳ ସାମ୍ୟରୂପ ଆଦିମ ଜୀବନଧାରାର 
ସମପ୍ରକାର ବିକାଶର ତଥ୍ୟ ଉନ୍‌ମୋଚନ କରେ । ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ପୂର୍ବରୁ ଆଦିମ ଜନ ପ୍ରକୃତି 
ସହ ସହାବସ୍ଥାନ ଓ ସଂଘର୍ଷରେ ଜୀବନାତିବାହିତ କରିବା ସହ ପ୍ରକୃତିର ରହସ୍ୟସବୁକୁ ବିମୋହିତ 
ରୂପରେ ଅଙ୍ଗୀକର କରି ତହିଁରୁ ଅର୍ଥାନ୍ଵେଷଣର ପ୍ରକ୍ରିୟା ଖୋଜିବା ଫଳରେ ମିଥ୍‌ଗୁଡ଼ିକର ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଥଲା ଏବଂ ଏହି ହେତୁ ସଂସ୍କୃତିମାନଙ୍କରେ ଏହି ସାମ୍ୟ ମଧ୍ଯ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ | 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଜନଜାତୀୟ ମିଥ୍‌ଗୁଡ଼ିକ ପୃଥିବୀର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଆଦିମ ମିଥ୍ମାନଙ୍କ ପରି 
ବିଧ୍ଵଂସ ଓ ପୁନର୍ଦ୍ଧଜନ, ବିପରୀତଙ୍କ ପୃଥକୀକରଣ ବା ଯୁଗ୍ଳ ଜଗତର କ୍ରମଉଦ୍‌ବର୍ଭନ, ପ୍ରକୃତିର 
ମାନବୀକରଣ, ରକ୍ତ ସମ୍ପର୍କୀୟଙ୍କ ସହ ଯୌନ ସମ୍ପର୍କ ଓ ସୂଜନ ତଥା ପ୍ରଥା ଓ ପରମ୍ପରାଗୁଡ଼ିକର 
ଯୌଗ୍ତିକରଣ କଥା କହିଥାନ୍ତି । ଏହି ମିଥ୍‌ଗୁଡ଼ିକ ଆଦିମ ସମଷ୍ଟିଗତ ଜୀବନର ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରଖ୍ୟାପନ 
କରିବା ସହ ଆଦିମ ସଂସ୍କୃତି ଓ ବିଜ୍ଞାନର କ୍ରମଉନ୍ନେଷର ବୀଜ ବହନ କରିଥାନ୍ତି । 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସୃଷ୍ଟି ମିଥ୍‌ ସବୁ ( କଂଧ, ପହରିଆ,ଭୁଞ୍ଜିଆ ଇତ୍ୟାଦି ଜନଜାତୀୟ ମିଥ୍‌) 
ଜଗତର ଉତ୍ତବ କଥା ନ କହି ବିଧ୍ଵଂସ ବା ପ୍ରଳୟ ପରବର୍ରୀ ପୁନ ର୍ସ୍ପଜନର କଥା କହିଥାନ୍ତି | ଆଦିମ 
ଜନଜାତୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ଅନୁସାରେ ପ୍ରତିଟି ବିଧ୍ବଂସରେ ଜୀବନର କିଛି ଅବଶିଷ୍ଟାଂଶ ରହିଯାଇଥାଏ 
ଏବଂ ଏହି ଅବଶିଷ୍ଟାଂଶରୁ ହିଁ ନବସ୍ବଜନ ହୋଇଥାଏ । କଂଧ, ପହରିଆ ଓ ଭୁଂଜିଆଙ୍କ ସୃଷ୍ଟି 
ମିଥ୍ଗୁଡ଼ିକରେ ପଶୁଠାରୁ ପ୍ରଳୟର କଥା ଶୁଣି ଆଦିବାସୀ ବୂଢ଼ା ପୁଅ ଓ ଝିଅକୁ ବାରବର୍ଷର ଖାଦ୍ୟ 
ସହ ଝାପି ଭିତରେ ଭରିଦିଏ ଏବଂ ପ୍ରଳୟ କାଳରେ ଭଶ୍ଵର ପ୍ରେରିତ ପକ୍ଷୀ ଜୀବନର ଏହି 
ଅବଶିଷ୍ଟାଂଶର ସନ୍ଧାନ କରେ ।* ଯୁଗଟିଏ ପରେ (ବାରବର୍ଷ = ଏକ ଯୁଗ) ଭଶ୍ବରଙ୍କଦ୍ଵାରା ଏହି 
ଭାଇଭଉଣୀଙ୍କ ମାଧ୍ୟମରେ ପୁନଃସୂଜନ ହୁଏ | କନ୍ଧ ଓ ଭୁଂଜିଆ ମିଥ୍‌ର ସୂଜନକାରୀ ସତ୍ତାଟି ଭଶ୍ଵର 
ଓ ପହରିଆ ମିଥ୍‌ରେ ସେ ମହାଦେବ । ଆଦିମ ମିଥ୍ଗୁଡ଼ିକରେ ସୃଜନକାରୀ ଭଶ୍ବର ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ 
ଏବଂ ସର୍ବକର୍ମକ୍ଷମ ଅଟନ୍ତି । ମଣିଷର ଏହି ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ର କଳ୍ନନା ବିଷୟରେ ମେକ୍ସମୁଲର କହନ୍ତି 
ଯେ- “ ମଣିଷ ଯେବେ ପ୍ରକୃତିର ବିକରାଳ ଓ ଭୟାନକ ଘଟଣାରାଜିକୁ ଦେଖ୍ଲଲା ସେତେବେଳେ 
ସେ ଏହାକୁ ଭାଷାଦ୍ଵାରା ବୁଝିବା ତଥା ସଜ୍ଞା ଦେବାକୁ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କଲା | ତାକୁ ପ୍ରାକୃତିକ, ଭୌଗୋଳିକ 
ଏବଂ ଭୂଗର୍ଭୀୟ ପରିବର୍ନ ସବୁ ମାନବୀୟ କୃତ୍ୟରାଜଚିର ପ୍ରତିଛାୟା ସ୍ଵରୂପ ସଦୃଶ ହେଲା ଏବଂ 
ଏଗୁଡ଼ିକର ବର୍ଣନା ପାଇଁ ସେ ଏହି ଶତ୍ତିରାଜିର ମାନବୀକରଣ କରିବାକୁ ଲାଗିଲା । ତାକୁ ଲାଗିଲା 
ଯେ ପ୍ରକୃତିରେ ଅଦୃଷ୍ଟ କିନୁ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ମାନବ ଅଥବା ଅତିମାନବ ରହିଛି ଯିଏ ପ୍ରକୃତିର ସକଳ 
କ୍ରମପରିବର୍ନଗୁଡ଼ିକୁ ପରିଚାଳିତ ଓ ନିୟନ୍ତିତ କରିଥାଏ ।” 

ଆଦିମ ମଣିଷ ପ୍ରକୃତିର ମାନବୀକରଣ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଦେବତାର ସୃଷ୍ଟି କଲା ଏବଂ ସକଳ 
ପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତି ବା ବସ୍ତୁ ଦେବତାର ରୂପ ପରିଗ୍ରହଣ କରିନେଲେ । ଏହି ହେତୁରୁ ଜଗତର ଆଦିମ 
ମିଅ୍ଗୁଡ଼ିକରେ ପ୍ରକୃତି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ରୂପରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଛି ଏବଂ ପ୍ରାକୃତିକ ବସ୍ତୁ ସୂର୍ଯ୍ୟ, 
ଚନ୍ଦ୍ର ବାୟୁ, ଅଗ୍ନି, ପୁଥବୀ, ଜଳ, ଗଛ, ଲତା, ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, ପାହାଡ଼, ପର୍ବତ ସବୂ ଏଶ୍ଵରୀୟ 


୧୫୪ ଠ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ଶର୍ରିର ଅଧ୍ୟକାରୀ ରୂପେ କଳିତ । କନ୍ଧ ସୃଷ୍ଟି ମିଥ୍ର ମେଦାମେଦି ଅସୁର ପ୍ରକୃତିର ମାନବୀକୃତ ରୂପ 
ଯାହାର ହାତ ଓ ଗୋଡ଼, ପାହାଡ଼, ପବତ ହୁଏ, ବାଳସବୁ ଲଟାବୁଦା ହୁଏ ଏବଂ ମୁଣ୍ଡକୁ ବାସୁକୀନାଗ 
ବାହେନ କରେ | ଆଦିମ ମଣିଷର ପ୍ରକୃତିର ମାନବୀକରଣର ଅନ୍ୟ ଏକ ପ୍ରକୃଷ୍ଟ ଉଦାହରଣ 
ହେଉଛି ସୁନାବେଡ଼ା ଉପତ୍ୟକାର ଚାରିଗୋଟି ନଦୀ ସୁନାଦି, ରୂପାଦି, ଚାଂଗୁରଦି ଓ ମାଂଗୁରଦି 
ଚାରିଗୋଟି ଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତିନିଧ୍ୂତ୍ଵ କରନ୍ତି । 

ଜନଜାତୀୟ ମିଥ୍‌ଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରାକୃତିକ ବିବର୍ଭନର କ୍ରମ ବା କଥାକୁ ପ୍ରତୀକିତ କରିବା ପାଇଁ 
ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରିଥାଏ । କନ୍ଧ ସୃଷ୍ଟି ମିଥ୍‌ରେ ଜଳ ବା ପ୍ରଳୟରୁ ସ୍ଥଳଭାଗର ସୃଷ୍ଟି, ପାହାଡ଼, ପର୍ବତ, 
ଗଛଲତାର ସୃଷ୍ଟି, କ୍ଷୀର ସମୁଦ୍ରର ସୃଷ୍ଟି, ମାନୁଡ଼ୋରେ ମଣିଷ ଓ କାନୁଡ଼ୋରେ ଦେବତାର ସୂଷ୍ଷି, 
ଫୂଲ, ଫଳ ଓ ଶସ୍ୟର ସୃଷ୍ଟି । ବିଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ମିଥ୍‌ରେ ମାଟି, ଶସ୍ୟ, ପାହାଡ଼, ଜଙ୍ଗଲର ଇତ୍ୟାଦିର 
ସୃଷ୍ଟି ତଥା ଲୁହା ଆଦିର ଆବିଷ୍କାର ବିଷୟକ କଳନା ମଣିଷର ପ୍ରାକୃତିକ ଉଦବର୍ଭନକୂ ବୁଝିବାର 
ପ୍ରାଥମିକ ପ୍ରୟାସ ରୂପରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ | ଜଗତର ଏହି କ୍ରମଉନ୍ନେଷ ଓ ନବସ୍ବଢନରେ 
ପଶୁ, ପକ୍ଷୀୟ ଗଛ, ଲତା ସମସ୍ତଙ୍କର ସହଭାଗୀତା ରହେ । ଇଶ୍ଵର ପ୍ରେରିତ କାଉ ଜୀବନର 
ଅବଶିଷ୍ଟାଂଶର ସଂଧାନ କରେ । କେଚୂଆ ସ୍ଥଳ ସଂସ୍ଥାପନ ପାଇଁ ମାଟି ଦିଏ । ମେଦାମେଦି ଅସୁରର 
ଅବୟବ ସବୁ ପୂୃଥବୀର ଅବୟବ ହୁଏ । 

ଆଦିମ ମଣିଷ ପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତିମାନଙ୍କର ଅନ୍ତଃର୍ସଂଘର୍ଷ ବା ଅନ୍ତଃକ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ମଧ୍ଯ ମିଥ୍‌ 
ମାଧ୍ଯମରେ ଅର୍ଥାୟିତ କରିବାର ପ୍ରୟାସ କରିଛି । ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ବିରୁଦ୍ଧଙ୍କ ପୂଥକୀକରଣ ଓ ଯୁଗ 
ନିର୍ମାଣ ମାଧମରେ ସେ ଏ ପ୍ରକାର ଅନ୍ତର୍ଚ୍ଛିୟା ଓ ତତ୍ଜନିତ ପ୍ରାକୃତିକ ଜୀବନଯାତ୍ରାର ଗତିକୁ 
ପ୍ରତୀକିତ କରିଛି । ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସେ ସ୍ଵର୍ଗଠାରୁ ପୃଥିବୀର, ଜଳଠାରୁ ସ୍ଥଳର, ସତରୁ ଅସତ୍ର, 
ଆକାଶଠାରୁ ପୃଥିବୀର, ଲକ୍ଷୟହୀନତାରୁ ଲକ୍ଷ୍ୟପୂର୍ଣ ଯାତ୍ରାର ପୃଥକୀକରଣ ତଥା ଏମାନଙ୍କର ଯୁଗ୍ଧନିର୍ମାଣ 
ଆରମ୍ଭ କରେ ! କନ୍ଧ ସୃଷ୍ଟି ମିଥ୍‌ରେ ଠାକୁରାଣୀ ଓ ମେଦାମେଦି ଅସୁର ଏହି ଯୁଗ୍ଣ ନିର୍ମାଣ କରୁଥିବା 
ବେଳେ ପହରିଆ ମିଥ୍‌ରେ ଭଶ୍ବର ଓ ଅମାନ୍ୟକାରୀ ବିଲୁଆ ଏହି ଯୁଗ୍ଧ ନିର୍ମାଣ କରନ୍ତି 

ଜନଜାତୀୟ ମିଥ୍‌ଗୁଡ଼ିକରେ ଆଦିମ ମଣିଷର ପ୍ରାକୃତିକ ଜିଜ୍ଞାସା ସୁପ୍ରତୁଳ | ଆପଣାର ଦୃଷ୍ଟ 
ଓ ଉପଲବ୍ଧ ଜ୍ଞାନର ପରିସୀମା ଭିତରେ ସେ ପ୍ରାକୃତିକ ଘ୍ଟଣାରା(ଜିର କାର୍ଯ୍ୟଂକାରଣ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଅନେ୍‌ଷଣ କରେ ଏବଂ ଆପଣାର ବିଶ୍ଵାସ ଓ କଳ୍ପନାଶର୍ତିର ପ୍ରୟୋଗରେ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ 
ହୋଇଥାଏ । ଏହି ପରିକଳ୍ପଥନାର ଫଳସ୍ବରୂପ ଭୁ-କମ୍ପର ନିଦାନ ବାସୁକୀର ବାହେନ (ଯାହା ସେ 
ମେଦାମେଦି ଅସୁରର ମୁଣ୍ଡକୁ କରିଛି) ଓଲଟାଇବାରେ ( କନ୍ଧ ସୃଷ୍ଟି ମିଥ୍‌) ତଥା ସୂର୍ଯ୍ୟ ଓ ଚନ୍ଦ୍ଗ୍ରହଣର 
କାରଣ ରୂପରେ ବରୁଣଙ୍କଦ୍ଵାରା ଗ୍ରାସ ହେଉଥ୍‌ବାର ଅନୁଭବ କରେ (ଭୁଂଜିଆ ଜନଜାତିର ଧାନ 
ସୃଷ୍ଠି ମିଥ୍‌) ।" ଆଦିମ ମଣିଷର ଏହି ଉପଲବ୍ଧି ବିଜ୍ଞାନ ନହେଲେ ମଧ୍ଯ ମଣିଷର ବିଜ୍ଞାନ ଦିଗକୁ 
ଅଗ୍ରସର ହେବାର ଏକ ପଦକ୍ଷେପ ନିଶ୍ଚୟ । 

ଏହି ପରିକଛ୍ନା ଓ ପ୍ରୟାସସବୁ ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ଯାଦୁ, ଧର୍ମ, ବିଜ୍ଞାନ ତଥା ତନ୍ତ୍ରରେ 
ବିକଶିତ ହୋଇଛି । 

ପ୍ରତିଟି ଜନଜାତୀୟ ସୃଷ୍ଟି ମିଥ୍‌ରେ ସୃଷ୍ଟିର ଆଦିପୁରୁଷ ଓ ସ୍ତ୍ରୀ ( ତୋକ୍ରା ଓ ଡୋକ୍ରି) ଭାଇ ଓ 
ଭଉଣୀ । ପୃଥିବୀର ସକଳ ଆଦିମ ମିଥ୍‌ ଏ ପ୍ରକାର ନିକଟ ରକ୍ତସମ୍ପର୍କୀୟଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଯୌନ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ଉ୍ତରଣ ଘି ୧୫୫ 
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ସମ୍ପର୍କର( Sibling) ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଥାଏ, ଯାହା ମଣିଷ ଆଦିମ ଜୀବନଯାତ୍ରାରେ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ରୂପରେ 
ସତ ହିଁ ଅଟେ | ବୈଦିକ ଆର୍ଯ୍ୟ ଜନଜାତିରେ ଯମ ଓ ଯମୀ ମିଥ୍‌ ଏ ପ୍ରକାର ସମ୍ପର୍କର ସୂଚନା 
ଦିଏ | ମଣିଷର ଆଦିମ ଜୀବନଯାତ୍ରାରେ ଯେତେବେଳେ ସମ୍ପର୍କ ସବୁ ସାମାଜିକ ରୂପ ପରିଗ୍ରହଣ 
କରିନଥିଲା, ପରିବାରରୂପି ଅନୁଷ୍ଠାନର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହୋଇନଥିଲା, ମଣିଷ ବଣ ଜଙ୍ଗଲରେ ଇତସ୍ତତଃ 
ଗେଷ୍ଠୀମାନଙ୍କରେ ବୁଲୁଥିଲା ସେତେବେଳେ ଯୌନ ସମ୍ପର୍କ କୌଣସି ପ୍ରକାର ସାମାଜିକ ନିଷେଧଦ୍ଵାରା 
ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ନଥିଲା । ଯୌନ ଉପାଦାନ ଯୋନି ଓ ଲିଙ୍ଗ ଆଦିମ ମଣିଷର ଦୃଷ୍ଟିରେ କେବଳ ଶକ୍ତି ଓ 
ସର୍ଜନାର ଉତ୍ସ ରୂପେ ପରିଚିତ ଥୁଲେ ଏବଂ ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ଏହା ହିଁ କ୍ରମବିକଶିତ ହୋଇ 
ଏକ ବିରାଟ ଧର୍ମର ସ୍ଥାନ ଅଧ୍ୟକାର କରିନେଲା | ଭାରତରେ ଯୋନି ଓ ଶିଷ୍ପ ବା ଲିଙ୍ଗ ପୂଜାର 
ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରାକ-ଆର୍ଯ୍ୟ ସମୟରୁ ପ୍ରଚଳିତ ହୋଇଆସୁଛି । 

ଜନଜାତୀୟ ମିଥଗୁଡ଼ିକ ସାମାଜିକ ନିୟାମକ ରୂପରେ ମଧ୍ଯ ଆଦିମ ଓ ପ୍ରାଚୀନ ସମାଜଗୁଡ଼ିକରେ 
କାମ କରୁଥିଲେ | ମିଥ୍‌ ମାଧ୍ୟମରେ ଆଦିମ ମଣିଷ ନିଜର ପ୍ରଥା, ପରମ୍ପରା ତଥା ସାମାଜିକ ବିଶ୍ଵାସ 
ଓ ନିଷେଧଗୁଡ଼ିକର ଯୌୈକ୍ତିକରଣ କରିବାର ପ୍ରୟାସ କରିଛି । କଂଧର ବଳି ପ୍ରଥା, ବିବାହରେ 
ମୁକୁଟ ନ ବାନ୍ଧିବା ଇତ୍ୟାଦିର ଯୌକ୍ତିକରଣ ପ୍ରୟାସ ମିଥ୍‌ମାନଙ୍କରେ ରହିଛି । ସେହିପରି ପ୍ରାକୃତିକ 
ଘଟଣା ଯେପରି ଭୂ-କମ୍ପ, ଗ୍ରହଣ ତଥା ବିବିଧ ଫଳ, ଶସ୍ଯ ଓ ପ୍ରାକୃତିକ ଜିନିଷର ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ରିୟା, 
ଶସ୍ଯର ବିବିଧ ରଙ୍ଗ ଓ ପ୍ରକାର ଇତ୍ୟାଦିର ଯୌକ୍ତିକରଣର ପ୍ରୟାସ ହୋଇଛି ଜନଜାତୀୟ 
ମିଥ୍ମାନଙ୍କର | 

ଜନଜାତୀୟ ମିଥ୍‌ଗୁଡ଼ିକ ମଣିଷର ଆଦିମ ଜୀବନଯାତ୍ରାରେ ତା'ର ଅନ୍୍‌ଷୀ ଗତିଶୀଳତା 
ତଥା କ୍ରମବିକାଶ ଉନ୍ମଖତାର ପରିଚୟ ଦିଏ । ପ୍ରକୃତିର ରହସ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ଆଦିମ ମଣିଷ ଜୀବନର 
ବୀଜ ଓ ଜୀବନଧାରଣର ଉତ୍ସ ଅନ୍୍‌ଷଣ କରିବା ମାଧ୍ଯମରେ ଆଦିମ ବିଜ୍ଞାନ, କଳା, ଯାଦୃ, ଧର୍ମର 
ଅନେ୍୍‌ଷଣ କରେ ଓ ଜୀବନକୁ ଗତି ଦିଏ । 

ଅଗ୍ନିର ଆବିଷ୍କାର ଆଦିମ ଜୀବନର ସବୁଠୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ପୂର୍ଣ ଘଟଣା । ଏହି ଘଟଣା ପରବର୍ରୀ 
ବିଜାଶକ୍ରମ ମଣିଷ ଜୀବନକୁ ସାମାଜିକ ରୂପ ଦେବାର ଆରମ୍ଭ କରେ । ଏହା ମଣିଷର ଗୋଷ୍ଠୀ 
ଜୀବନ ତନ୍ତକୁ ବ୍ୟବସ୍ଥିତ କରେ । ଏହାପରେ ସମାଜରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ସଂସ୍ଥା ରଚନାର ଭିଭି 
ସ୍ଥାପିତ ହୁଏ । ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନାରମ୍ଭ ପରେ ବିଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ଯରେ ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଥବା ସଂଘର୍ଷ 

ବୁକୁ ମିଥ୍‌ ପ୍ରତିଜ୍ଞାତ କରେ | ଫଳତଃ ଇଶ୍ଵର ଠାକୁରାଣୀ ସହ ଯୁଦ୍ଧରେ ମେଦାମେଦି ଅସୁର ନିହତ 

ହୁଏ । ଏହି ଗୋଷ୍ଠୀ ସଂଘର୍ଷ ଓ ତତ୍‌ ପରବର୍ରୀ ସହାବସ୍ଟ୍ରାନର ଚିତ୍ର ପରବର୍ଭୀ ସମୟର ମିଥ୍‌ମାନଙ୍କର 
ଅଧକ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଛି । 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମୀକରଣ : ଏତିହାସିକ ଦିଗ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ଇତିହାସରେ, ବହୁକାଳ ଧରି ସ୍ଥାନୀୟ ମୁଳ ନିବାସୀ ରୂପରେ ବସବାସ 
କରୁଥିବା ଆଦିବାସୀ ଜନଜାତିସମୂୁହ ତଥା ଏତିହାସିକ ସମୟରେ ବହୁକାଳ ଧରି ଏହି ଅଞ୍ଚଳକୁ 
କ୍ରମାଗତ ଭାବେ ଅନୁପ୍ରବେଶ କରି ଏଠାରେ ସ୍ଥାୟୀ ବସତି ସ୍ଥାପନ କରିଆସିଥବା ବିବିଧ ଆର୍ଯ୍ୟ 


୧୫୬ ଠ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ଜାତିମାନଙ୍କର ସହାବସ୍ଥାନ, ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରତିସ୍ପର୍ବା ଓ ସଂଘର୍ଷ ତଥା ରାଜକୀୟ 
ପ୍ରଚେଷ୍ଟା, ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତାଜନିତ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମୀକରଣର ଚିତ୍ର ପରିଦୂଶ୍ୟ ହୁଏ । ଏହା 
ବ୍ୟତିରେକ ଏହି ଅଞ୍ଚଳର ଏତିହାସିକ ଜନସଂସ୍କୃତିରେ ଲୋକପ୍ରିୟ ଓ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ରହିଥିବା ତନ୍ତ, 
ଜୈନ, ବୌବ୍ଧ, ଶାକ୍ତ, ଶୈବ ଆଦି ବିବିଧ ଧର୍ମଧାରା ସହିତ ବହିରାଗତ ଜାତି ବର୍ଣ୍ଣବାଦୀ ବ୍ରାହୁଣ୍ୟ 
ଧର୍ମର ସମନ୍ୟ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ, ଆର୍ଥକ ଓ ରାଜନୀତିକ ଇତିହାସକୁ ଏକ ଭିନ୍ନ ଗତି 
ପ୍ରଦାନ କରେ । ଜନଜାତି ଓ ଜନଧର୍ମଗୁଡ଼ିକର ପାରସ୍ପରିକ ତଥା ରାଜାନୁଟ୍ଧହୀତ ରାଜ୍ୟାନୂକୂଳିତ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମ ସହ କ୍ରମସମନ୍୍‌ୟର ଚିତ୍ର ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟ, ବିଶେଷ କରି ଲୋକଯତ୍ରା, 
ଲୋକୋସ୍ସବ, ମିଥ୍‌, ଅଭିଚାର ଇତ୍ୟାଦିରେ ସୁପ୍ରତୁଳ । 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ଖଣ୍ଡକୁ ସର୍ବପ୍ରଥମ ଆର୍ଯ୍ୟ / ବ୍ରାହୁଣମାନଙ୍କ ଆଗମନ କେବେ ହୋଇଥିଲା 
ତା'ର ସଠିକ୍‌ ଏତିହାସିକ ବିବରଣୀ ମିଳେ ନାହିଁ । ତେବେ ଏ ଅଞ୍ଚଳ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ବିବିଧ 
ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ବିସ୍ତାରକାରୀ ଆର୍ଯ୍ୟ ରାଜାଙ୍କ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବା ପରୋକ୍ଷ ଶାସନାଧୀନ ହୋଇଥିବାର ଏତିହାସିକ 
ବିବରଣୀ ରହିଛି । ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଶତକମାନଙ୍କରେ ଅସୁରଗଡ଼, ତୈଭଳିକ ଜନପଦ 
(ଆଧୁନିକ ଟିଟିଲାଗଡ଼ ଅଞ୍ଚଳ) ତଥା ତେଲବାହା (ଆଧୁନିକ ତେଲନଦୀ) ଅବବାହିକା ଗୁରୁତୃପୂର୍୍ 
ବ୍ୟବସାୟିକ କେନ୍ଦ୍ର ଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଥଲା ଏବଂ ଉତ୍ତର ଭାରତର ରାଷ୍ଟ୍ରକୂଟ ଓ କୌଶାନଦି 
ନଗରାଦି ସହ ଏହାର ବାଣିଜ୍ୟିକ ସମ୍ପର୍କ ରହିଥୁଲା ।" ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ପ୍ରଥମ ଶତକରେ ପାଟଣାଗଡ଼ରେ 
କାନ୍ତାର ( ବା କରଣ୍ଡ ଜାତିର) ରାଜାଙ୍କଦ୍ଵାରା ‘ କାମଚଶ୍ଡି” କଳଟ୍‌ର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ତଥା ତନ୍ତସାଧିକା 
ସାତ୍ବହେନ୍‌ଙ୍କ ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହୋଇଥିଲା ଏବଂ ଏହି ସାତ୍ବହେନ୍‌ ( ମଦନା ଗୁଣି ଜ୍ଞାନଦେଇ ମାଲେନ, 
ନିତାଇ ଧୁବେନ୍‌, ଲୁହୁକୁଟି ଲୁହୁରେନ୍‌, ସୁକୁଟି ଚମାରେନ୍‌, ପତରପିନ୍ଧି ବା ପିତେଇ ସଉରେନ୍‌, 
ଗାଂଗି ଗଉରେନ୍‌, ସୁଆ ତେଲେନ୍‌) ଦକ୍ଷିଣ ଦେଶବାସୀ ଧନ୍ଧନ୍ତରୀ ନାମକ ଜଣେ ବ୍ରାହ୍ମଣଠାରୁ 
ତନ୍ତ୍ରବିଦ୍ୟା ଶିକ୍ଷା କରିଥିଲେ ।ଂ ଏଥିରୁ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ ଯେ, ଏହି ଅଞ୍ଚଳ ସହ ଭାରତର ବିବିଧ 
ଅଞ୍ଚଳର ଗମନାଗମନ ସମ୍ପର୍କ ରହିଥିଲା ଏବଂ ସମ୍ଭବତଃ ଏହି ସୂତ୍ରରେ ତନ୍ତ୍ର ସମ୍ପଦାୟର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଗୁରୁମାନଙ୍କର ଏ ଅଞ୍ଚଳ ସହ ଯୋଗସୂତ୍ର ରହିଥିଲା | ସାଧନା ପାଇଁ ଗୁରୁଙ୍କଠାରୁ 
ଦୀକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ କରିବା ପରଂପରା ତନ୍ତ୍ର ଧର୍ମରେ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ରହିଥିଲା । 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରାଚୀନ ଇତିହାସରେ ତନ୍ତ୍ର ଓ ତାନ୍ତିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହର ସ୍ତୋତ ରହିଥୁଲା 
ଏବଂ ଭାରତର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଜନଜାତିମାନଙ୍କ ପରି ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ମାତୃଶକ୍ତ ଉପାସନାର ଏକ ସୁଦୃଢ଼ 
ପରମ୍ପରା ରହିଥିଲା ! ଖ୍ରୀ.ପୁ. ପ୍ରଥମ ଶତକରେ କୋଶଳର କାନ୍ତାର ( ବା କଣ୍ଡରା ବା ମାହାର) 
ରାଜାଙ୍କଦ୍ଵାରା ପାଟଣାଗଡ଼ରେ କାମଚଶ୍ଡି କଲ୍‌ଟ୍‌ର ସ୍ଥାପନା, ସାତ୍ବହେନଙ୍କ ଅଭ୍ୟୁଦୟ ତଥା ଦ୍ଵାରସେନୀ, 
ଘଣ୍ଟାସିନି, ଚରଦେଇ, ସୁରସୁରି, ମାଉଲି, ରକତ୍ମାଉଲି, କଲାସି, ଖମେସରି, ପାଟନେସରି, 
ଡାଲଖାଇ, ବାଉତି, ଚୂଢ଼ାଖାଇ ତଥା ଅସଂଖ୍ୟ ନାମହାନ ଗ୍ରାମଦେବତୀ ଓ ଶକ୍ତିପୀଠ ପ୍ରାଚୀନ 
କାଳରେ ଏ ଅଞ୍ଚଳର ତନ୍ତ୍ସାଂସ୍କୃତିକ ମାତୃଶର୍ତିକୈନ୍ଦ୍ରିକ ଜୀବନଧାରାର ପରିଚୟ ଦିଅନ୍ତି | ପାଟଣାଗଡ଼, 
ଯାହା ତନ୍ତ୍ର ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ଆଦ୍ୟପୀଠ ତଥା କଶ୍ଡରା ରାଜାଙ୍କ ସମୟରେ ଓ ପରେ କୋଶଳ ଓ 
ପାଟଣାରାଜ୍ୟର ରାଜଧାନୀ ରହିଥିଲା, କୁ// 9/66// ନାମରେ ବିଖ୍ୟାତ ଥିଲା । ସଂଭବତଃ 
ପୂଥବୀର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଜନଜାତୀୟ ସଂସ୍କୃତିପରି ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ କୂମାରୀ କଲ୍ଧ ରହିଥିଲା ! ପୃଥିବୀର 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ଉର୍ତରଣ ଫଁ ୧୪୭ 
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ସକଳ ଆଦିମ କୃଷି ସଂସ୍କୃତିର ଉତ୍ପାଦନର ହେତୁ ସ୍ଵରୂପ ମାତୃଶକ୍ତି ସ୍ଵରୂପିଣୀ ଯୋନି ପୂଜା ତଥା 
ଉତ୍ପାଦନର ପ୍ରକ୍ରିୟା ସ୍ଵରୂପ ଯୌନାଭିଚାର ଅନୁକରଣ କରାଯାଉଥିଲା | ଆଦିମ କୃଷି ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଜୀବନର ଏହି ପ୍ରତିରୂପ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଓ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦର ପ୍ରାରମ୍ଭିକ କାଳଗୁଡ଼ିକରେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଜନଜାତୀୟ 
ଜୀବନଧାରାରେ ସୁପ୍ରତୁଳ ଥୁଲା । ତାନ୍ତିକ ସିଵି ଓ ସରଳ ସ୍ଵାଭାବିକ ଜୀବନଯାପନ ଧାରାରେ 
ଅଭ୍ୟସ୍ତ ପୂର୍ବ ବର୍ଣିତ କାନ୍ତାର ବା କଣ୍ଡରା ରାଜାଙ୍କ ବହୁ ପ୍ରସିଦି ଥଲା ଏବଂ ସମ୍ଭବତଃ ଏହାଙ୍କ 
ଅଥବା ଏହି ଜାତିର ନାମ ଅନୁସାରେ ଏକଦା ଏହି ଅଞ୍ଚଳର ନାମ ଅ୧/ଳ/୭/. ହୋଇଥିଲା ! 

କୁମାରୀ ପୂଜାର ପରମ୍ପରା ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ ଓ ସର୍ବବିଶ୍ବୀୟ | ପୃଥିବୀର ସକଳ ପ୍ରାଚୀନ 
ସଂସ୍କୃତିରେ ମାତୃ ଶକ୍ତି ପୂଜା ଓ ଯୌନ ଅଭିଚାର କେବଳ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ, ଅଧକନୁ ସକଳ 
ସଂସ୍କୃତିର ଆଭିଚାରିକ ପଦ୍ଧତିରେ ବହୁ ସାମ୍ଯ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ସିରିଆର ମାଡୃଶକ୍ତି ଗଲି, 
ହେରାପଲିସର ଅସ୍ତାର୍ଚଗେ, ଏଲୁନିସୀୟ ଓ ଫ୍ରାଜୀୀୟ ରହସ୍ଯ, ମାରୀୟ ରହସ୍ଯ, ଡାୟ ନିସୀୟ 
ଅଭିଚାର ସବୁର ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ତନ୍ତ୍ର ସଂସ୍କୃତି ସହ ବିପୁଳ ସାମ୍ୟ ରହିଛି । £? ପ୍ରାଚୀନ 
ସଂସ୍କୃତିସବୁରେ ଯୌନାଭିଚାରସବୁ ଉତ୍ପାଦନ ଅଭିବୃଦ୍ଧି ନିମନ୍ତେ ସୃଜନ ପ୍ରକ୍ରିୟାର ଅନୁକରଣ 
ସଦୃଶ ପାଳନ କରାଯାଉଥିଲା | ଏହା ସହିତ ଉର୍ବରତା ଓ ବିପୁଳ ଉତ୍ପାଦନର ବିଶ୍ଵାସ ଜଡ଼ିତ 
ଥଲା | ଗ୍ରୀସ୍‌ର ଥେସ୍‌ମୋଫୋରିଆ, ସିଲିନି ଓ ଆଟିସଙ୍କ ମିଳନ ପର୍ବ ଇତ୍ୟାଦି ଯୌନାଭିଚାରକୈନ୍ଦିକ 
ଥିବାବେଳେ ଏଲେଉସିସ୍‌ଠାରେ ଉର୍ବରକ ଉତ୍ପାଦକତାର ପ୍ରତୀକ ସ୍ଵରୂପ ଡିମେଟର ଓ ଜିୟସଙ୍କ 
ଉତ୍ସବରେ ପୁରୁଷ ଓ ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକମାନେ ଯୌନମିଳନାନୁକରଣ କରୁଥ୍‌ଲେ ! ଭାରତର 
ମହେଂଜୋଦାରୋ ଓ ହର୍ପ୍ପା ସଭ୍ୟତାରେ ଲିଙ୍ଗ, ଯୋନି ପୂଜା ତଥା ଯୌନ ଉପଚାରର ସୂପ୍ରତୁଳ 
ଉଦାହରଣ ମିଳୁଥିବା ବେଳେ, କୃଷିକୁ ଆପଣେଇ ନେବା ପରବର୍ଭୀ ସମୟର ବୈଦିକ ସାହିତ୍ୟ 
ତଥା ଅଶ୍ଵମେଧ ଓ ଅଗ୍ନିହୋତ୍ର ଆଦି ଯଜ୍ଞ ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିରେ ଯୌନାଭିଚାର ପାଳନର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ବହନ 
କରନ୍ତି । ପ୍ରାଚୀନ ବିଶ୍ଵର ଏ ସାଂସ୍କୃତିକ ସାମ୍ଯକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରି ଫ୍ରେଜର ଅଭିମତ ଦିଅନ୍ତି ଯେ 
“ ମାତୃଶର୍ତି ଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରକୃତିର ଉତ୍ପାଦକ ଶକ୍ତିର ମାନବୀକୃତ ରୂପ ଯାହା ଏସିଆର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ 
ବିଭିନ୍ନ ନାମରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । ଏମାନଙ୍କ ସହ ଜଡ଼ିତ ମିଥ୍‌ ଓ ଅଭିଚାରଗୁଡ଼ିକ ବିପୁଳ ସାମ୍ୟରୂପ 
ବହନ କରନ୍ତି । ଏହି ଶକ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ଏକ ଅଥବା ଅନେକ ପ୍ରେମିକଙ୍କର ଶୃଙ୍ଖଳା ସହ ସଂଯୁକ୍ତ 
ଥିଲେ । ଏହି ପ୍ରେମିକମାନେ ଦୈବୀଶକ୍ତି ସମ୍ପନ୍ନ ଅଥଚ ମୃଣ୍ମୟ ବା ମରଣଶୀଳ ଥିଲେ ଏବଂ ବର୍ଷ 
ପରେ ବର୍ଷ ମାତୃଶକ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ଏମାନଙ୍କ ସହ ସଂଯୋଜିତ ହୋଇ ମଣିଷ, ଗଛପତୁ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ପ୍ରାକୃତିକ ବସ୍ତୁ ସର୍ଜନା କରିଥିବାର ବିଶ୍ଵାସସବୁ ରହିଥିଲା । ଏହି ଦୈବୀ ପ୍ରକ୍ରିୟାର ଅନୁକରଣ 
ସଦୃଶ ଶକ୍ତିପୀଠମାନଙ୍କରେ ଯୌନାଭିଚାର ଓ ପ୍ରକ୍ରିୟାସବୁର ଅନୁକରଣ କରାଯାଉଥିଲା ପରବର୍ରୀ 
ଉପ୍ପାଦନ ସୁନିଶ୍ଚିତ ଓ ପରିବର୍ଵିତ କରିବା ପାଇଁ ।' 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଜନଜାତୀୟ ଜନସଂସ୍କୃତିରେ ତନ୍ତ୍ରାଭିଚାର ଓ ଯୌନାଭିଚାରର ଏତିହାସିକ 
ସୁପ୍ରତୁଳତା ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ । ଲୋକସାହିତ୍ୟ ଓ ଲୋକଧାରାର ବିବିଧ ବିଭବ ଯଥା- ଆଚାର, 
ଅଭିଚାର, ଉତ୍ସବ, ଯାତ୍ରା, ମିଥ୍‌, ମନ୍ଦିର ଇତ୍ୟାଦିରେ ଏହାର ସାଂକେତିକ ଅବଶେଷ ମିଳିଥାଏ । 
ଏହା ବ୍ୟତିରେକ ରିସ୍‌ବନ୍‌ର (ବୌଦ୍ଧ ଜିଲ୍ଲା) ଚୂଡ଼ାଖାଇ ଯାତ୍ରାରେ ଉନ୍ମକ୍ତ ଯୌନ ପ୍ରତୀକ ଓ 
ଯୌନମୂଳକ ଧ୍ଵନି ଓ ଶବ୍ଦ ବିନିମୟ ଏ ଅଞ୍ଚଜର ଆଦିମ ମାତୃ କୈନ୍ଦିକ ତନ୍ତ୍ର ସଂସ୍କୃତିର ପରିଚାୟକ | 


୧୫୮ ପ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତର ଲୌକିକ ତନ୍ତ୍ରସଂସ୍କୃତି ବହୁ ସମୂଵ୍ଧି ଓ ପରିବ୍ୟାପ୍ରି ଲାଭ କରିଥଲା ! 
ଭାରତୀୟ ତନ୍ତ୍ର ସଂସ୍କୃତିର ମୁଳବୀଜ ପ୍ରାକ-ବୈଦିକ, ଏପରିକି ପ୍ରାକ-ସାଂଖ୍ୟ | ମହେଂଜୋଦାରୋ 
ଓ ହରପ୍ପାର ପ୍ରାଚୀନ ଅନାର୍ଯ୍ୟ ସଭ୍ୟତାରେ ମାତୃଶକ୍ତି ଓ ଶିଷ୍ଣ ପୂଜାର ପରଂପରା ଦେଖାଯାଇଥାଏ । 
ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ପ୍ରାକ୍‌ ବୈଦିକ କପିଳମୁନିଙ୍କ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ ଭାରତୀୟ ତାନ୍ତ୍ରିକ ଅନେେଷଣ ଓ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜୀବନଜିଜ୍ଞାସାକୁ ମୂଳଭିରି ପ୍ରଦାନ କରିବା ସହ ଦିଗ୍ଦର୍ଶକର ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରେ | 
ଭାରତବର୍ଷରେ ଆର୍ଯ୍ୟଜାତିଙ୍କ ଆଗମନ ଓ ବିଜୟ ସହ ସମାଜର ମୁଖ୍ୟଧାରାରେ ବୈଦିକ ସଂସ୍କୃତିର 
କ୍ରମଃବିକାଶ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ ଏବଂ ଏଠାକାର ସ୍ଥାନୀୟ ତାନ୍ତିକ ଜନସଂସ୍କୃତି ଅନ୍ତରାଜଳକୁ ଚାଲିଯାଏ । 
ଏକ ପଥଚାରୀ ଜାତି ବା ଜାତିମାନଙ୍କର ବହୁ ପଥାତିକ୍ରମ, ବହୁ ସଂକଟ ସଂକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ସହ 
ସଂଘର୍ଷ, ବିବିଧପ୍ରକାର ଭୌଗୋଳିକ ପରିବେଶ ସହ ଆତ୍ସୀୟତାଜନିତ ବିପୁଳ ଜୀବନାନୂଭୂତି ଓ 
ବିସ୍ମିତ ପ୍ରକୃତି ଅନ୍୍‌େଷା ସହ ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ରକବୈଦିକ ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରାକୃତିକ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜୀବନଜିଞ୍ଞାସାର 
ଆଉ ଏକ ଭିରଭି ସ୍ଥାପନ କରେ | ରକ ବୈଦିକ ପ୍ରାଚୀନ ଆର୍ଯ୍ୟ ଜାତି ସବୁ ପଥଚାରୀ ଓ ପଶୁପାଳକ 
ଥିଲେ ଏବଂ ଗଣତାନ୍ତିକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନଯାପନ ପ୍ରଣାଳୀରେ ଅଭ୍ୟସ୍ତ ଥିଲେ | କୃଷି ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ 
ଆପଣେଇ ନେଲା ପରେ ସ୍ଥାୟୀ ବସତି ସ୍ଥାପନର ସୂତ୍ରପାତ ସହ କ୍ଷମତା ଓ ଅର୍ଥନୀତିର କୈନ୍ଦ୍ରିକରଣ 
ହେଲା ଏବଂ ରାଜ୍ୟର ଆବିର୍ଭାବ ହେଲା | ରାଜ୍ୟର ଆବିର୍ଭାବ ଓ କ୍ରମେ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠାର ମୋହ 
ସହ ଶାସକବର୍ଗୀୟ ଜୀବନଚଜିଜ୍ଞାସା, ଦର୍ଶନ ଓ ବିଚାରର ସ୍ଵରୂପର ମଧ୍ଯ କ୍ରମପରିବର୍ଭନ ହେଲା । 
ପ୍ରାକୃତିକ ଜୀବନଜିଜ୍ଞାସା, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନେ୍‌ଷା ଇତ୍ୟାଦି ଆଧୂ୍ଭୌତିକ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଅଂଧବିଶ୍ବାସଗୁଡ଼ିକରେ 
ରୂପାନ୍ତରିତ ହେବାରେ ଲାଗିଲେ | ଭାରତବର୍ଷରେ ସାମ୍ରାଜ୍ୟଗୁଡ଼ିକର ବିସ୍ତାର ସହ ପ୍ରାଚୀନ ଜନତାନ୍ତିକ 
ଜନପଦଗୁଡ଼ିକର କ୍ରମପତନ ହେବାରେ ଲାଗିଲା । ଏହି ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ ଓ ଶାସକବର୍ଗୀୟ ଅତ୍ୟାଚାରରେ 
ବ୍ୟଥିତ ମନିଷୀମାନେ ପୁନଃ ବୈକଛ୍ିକ ନବଚେତନାର ଅନେ୍‌ଷଣ କରିବା ଫଳରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ 
ଶତକମାନଙ୍କରେ ବୌଦ୍ଧ ଜୈନ, ଲୋକାୟ, ତନ୍ତ୍ର ଆଦି ବିଦ୍ରୋହୀ ଓ ବୈପୁବିକ ଧର୍ମଗୁଡ଼ିକର 
ସଂସ୍ଥାପନ ଓ ପୁନଃବିକାଶ ପ୍ରାରଂଭ ହେଲା | ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଓ ସତ୍ତାଧର୍ମର ଜାତି-ବର୍ଣ୍ ବ୍ୟବସ୍ଥା, 
ପିତୃସତ୍ତାତଵକତା, ତଥାକଥୂତ ଶୁ୍ଧାଚାର ଓ ଆଧୂପତ୍ୟ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଏହି ଧର୍ମଗୁଡ଼ିକ ବିପୁଳ ଜନସମର୍ଥନ 
ହାସଲ କରିପାରିଥିଲେ । ଏହି ଧର୍ମଗୁଡ଼ିକ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରତିସ୍ପର୍ବାରେ ଆଦିମ ମାତୃଶକ୍ତି, 
ଲିଙ୍ଗପୂଜା, ପ୍ରାଚୀନ ଅଭିଚାର, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜୀବନଜିଜ୍ଞାସା ଇତ୍ୟାଦିର ପୁନଃପ୍ରଚଳନ କରିବାରେ 
ଏହସବୂ ପରଂପରାରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥୁବା ଆଦିମ ଜନଜାତି ସମୂହର ସମର୍ଥନ ଓ ସହଭାଗୀତା 
ହାସଲ କଲେ ! ଭାରତୀୟ ବୈକଛିକ ସଂସ୍କୃତିରେ ଜୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ବ୍ୟତିରେକ ପାଶୁପତ 
ଶୈବଧର୍ମ ବିପୁଳ ଜନଜାତୀୟ ଜନସମର୍ଥନ ସହ ବିକାଶ ଲାଭ କରିଥିଲା ! ତନ୍ତ୍ରଧର୍ମଗୁଡ଼ିକ ଓ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମ ମଧ୍ୟରେ ଥିବା କେତେକ ମୌଳିକ ବୈଚାରିକ ପ୍ରଭେଦ ତଥା ତକ୍କାଳୀନ ରାଜନୀତିକ 
ଆର୍ଥକ ଜୀବନଧାରା ଏ ଉଭୟ ଧର୍ମଧାରାକୁ କେବଳ ଭିନ୍ନ ଜନଭିରି ପ୍ରଦାନ କରେ ନାହିଁ, ଅଧୂକନୁ 
ଉଭୟ ଧର୍ମଧାରାକୁ ପରସ୍ପରର ପ୍ରତିସ୍ପର୍ବୀ କରିଦିଏ । ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ବିକାଶଧାରାର ଇତିହାସ 
ବାସ୍ତବରେ ଏହି ଧର୍ମଧାରାଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରତିସ୍ଥର୍ବିତ ବିକାଶ ଓ ସମନ୍‌ୟର ଇତିହାସ ! 

ବୌଦ୍ଧ ଜୈନ, ଶୈବ ଓ ଶାକ୍ତ ଆଦି ଚିନ୍ତାଧାରାର ଦାର୍ଶନିକ ଭିଭି ସ୍ଵଭାବବାଦ (ବା 
ଭାରତୀୟ ଭୌତିକବାଦ) ହୋଇଥିବା ବେଳେ ଉତ୍ତର ରକ୍‌ବୈଦିକ କାଳରୁ ବାହ୍ଧଣବାଦୀ ଧର୍ମ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ଉତ୍ତରଣ ଘ ୧୪୫୯ 
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ବିଶ୍ଵାସଧାରା ଆଦର୍ଶବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକ ଭିଭି ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଛି । ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ଯଧର୍ମ ଅତିଜାଗତିକ 
ଦୂନିଆଁରେ ଆଧ୍ୟଭୌତିକ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସନ୍ଧାନ ତଥା ସେହି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତିରୂପ 
ଅବତାରବାଦରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିବା ବେଳେ ଭାରତୀୟ ତନ୍ତ୍ର ପରମ୍ପରା ଭୌତିକ ଜଗତ, ପ୍ରକୃତି ଓ 
ଆପଣା ଶରୀରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅନ୍ଲେଷଣ କରିଥାଏ | ତନ୍ତ୍ରଧର୍ମର ସର୍ବୋଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସ ହେଉଛି “ ଯାହା 
ଶରୀରରେ ନାହିଁ, ତାହା ବିଶୃରେ ନାହିଁ” ।" ତନ୍ତ୍ଧର୍ମ ଶରୀରକୁ ବିଶ୍ଵର ଏକ ଛୋଟ ଏକକ ରୂପେ 
ଗ୍ରହଣ କରିବା ସହ “ ଜୀବନ୍ଧକ୍ତି” ବା ଜୀବନକାଳ ମଧ୍ଯରେ ଅମରତ୍‌ ଲାଭ କରି ମୁକ୍ତି ଲାଭ 
କରିବାରେ ବିଶ୍ଵାସ କରେ । ସେ ଶରୀର ବାହାରେ କୌଣସି ଆତ୍କାର ଅବସ୍ଥିତିକୁ ସ୍ଵୀକାର କରେ 
ନାହିଁ ଅଥବା ପାରଲୌକିକ ମୁକ୍ତି ଓ ତଥାକଥତ ସ୍ଵର୍ଗର ଧାରଣାରେ ବିଶ୍ଵାସ କରେ ନାହିଁ । 
ବୈଦିକ ବା ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମରେ ପ୍ରକୃତିର ଅତିମାନବୀକରଣ ଓ ସମ୍ମୋହିତ ସ୍ତୁତିଗାନ ରହିଛି । ଅପର 
ପକ୍ଷରେ ତନ୍ତ୍ରଧାରାଗୁଡ଼ିକରେ ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ମାନବୀୟ ସମ୍ପର୍କର ଗତିଧାରାର ଅନ୍ବେଷଣ 
ରହିଛି । ତନ୍ତ୍ର ଧର୍ମଗୁଡ଼ିକରେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ବା ପ୍ରକୃତିର ଗତିଶୀଳ ରହସ୍ୟକୁ କାର୍ଯ୍ୟ କାରଣ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରୂପେ ଦେଖୁବାର ପ୍ରୟାସ ରହିଛି | ତନ୍ତ୍ରଧର୍ମଗୁଡ଼ିକ ସାଂଖ୍ୟ, ନ୍ୟାୟ, ବୈଶେଷିକ, ଲୋକାୟତ, 
ଇତ୍ୟାଦି ଦର୍ଶନର ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜୀବନଜିଜ୍ଞାସାଦ୍ଵାରୀ ବହୁଳ ଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ ଓ ନିର୍ଦେଶିତ ହୋଇଛି । 
ବ୍ରାହମଣ୍ୟଧର୍ମ ସତ୍ତାନୁକୂଳରେ ଜାତି, ବର୍ଣ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ଶୁଦ୍ଧ-ଅଶୁଦ୍ଧ ଭେଦର ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରବକ୍ତା ଥବାବେଳେ 
ଶରୀରକୁ ଏିଶ୍ଵରୀୟ ଆସ୍ଥାନ ରୂପରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିବା ସକଳ ତନ୍ତ୍ରଧର୍ମ ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ଭେଦକୁ 
ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଥିଲେ । 

ଏତିହାସିକ ଯୁଗର ପ୍ରାରମ୍ଭ କାଳରେ ତନ୍ତ୍ର ମଣିଷର ଚତୁର୍ଦିଗରେ ଥିବା ପ୍ରାକୃତିକ ଜଗତ ବା 
ବସ୍ତୁଜଗତ ଜ୍ଞାନର ସମୁଳ୍ଚୟ ରୂପେ ଜନ୍ମଲାଭ କରିଥଲା । ଏହା ଆଦିମ ମଣିଷର ଭୌତିକ 
ଜୀବନଜିଜ୍ଞାସା ଓ ବିସ୍ଲୟାଭିଭୂତ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନେ୍୍‌ଷାର ପ୍ରତିଫଳ ଥଲା । କୃଷି, ପଶୁପାଳନ, 
ସକଳ କାରିଗରୀ ବିଦ୍ୟା, ରସାୟନ ବିଦ୍ୟା, ଭୌତିକ ବିଦ୍ୟା ଓ ଆୟୁର୍ବେଦ ଇତ୍ୟାଦିର ଅଙ୍ଗୀକାର 
ସହ ତନ୍ତ୍ର ମଣିଷର ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନପ୍ରବାହର ଏକ ଅବିଛେଦ୍ୟ ଅଙ୍ଗ ଥିଲା | ରାଜ୍ୟର ସୃଷ୍ଟି ଓ 
ବ୍ରାହ୍ମାଣବାଦର ବିକାଶ ସହ ସକଳ ଭୌତିକ କାରଣର ହେତୁ ସ୍ଵରୂପ ଭାରତୀୟ ଶାସକବର୍ଗୀୟ 
ବିଶ୍ବାସରେ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ଆଧ୍ୟଭୌତିକ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହେଲା | ଏହି ବର୍ଗ ଭାରତୀୟ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଜୀବନ ଅନ୍ନେଷା ସବୁକୁ ମିଥ୍ୟାଜ୍ଞାନ, ଅବିଦ୍ଯା ଇତ୍ଯାଦି ରୂପରେ ଅଭିହିତ କରିବା ସହ ସକଳ 
ପରୀକ୍ଷାତ୍ଳକ ଜ୍ଞାନକୁ ବିରୋଧ କଲା । ସୃତିଗ୍ରନ୍ଧମାନଙ୍କରେ ଆୟୁର୍ବେଦ ଓ କୃଷିକର୍ମର ନିନ୍ଦା ଓ 
ଭର୍ସନା କରାଯାଇଛି ।“ 

ଶାସକତନ୍ତ୍ରୀୟ ବିରାଗ ଓ ବିରୋଧର ପ୍ରତିସ୍ଥର୍ବାରେ ଭାରତୀୟ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜୀବନ ଅନେ୍‌ଷା 
ବିବିଧ ତନ୍ତରଧର୍ମ ମାଧ୍ୟମରେ ପ୍ରସ୍ତୁଟିତ ହେବାର ପ୍ରଯତ୍ନ କଲା । ଭାରତୀୟ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜୀବନ 
ଅନ୍ଵେଷାର ମୁଖ୍ୟଧାରାକୁ ଦୀର୍ଘ ସମୟ ଧରି ଜୈନ, ବୌଦ୍ଧ, ପାଶୁପତ ଇତ୍ଯାଦି ସ୍ଵଭାବବାଦୀ 
ତନ୍ତ୍ରଧର୍ମଗୁଡ଼ିକ ପରିବହନ କଲେ । ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ବିଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ବୈଶେଷିକକାର 
କନଦ, ନ୍ଯାୟ ଦାର୍ଶନିକ ଗୌତମ, ବାତ୍ସାୟନ ତଥା ଏମାନଙ୍କ ଶିଷ୍ୟମାନେ, ଭୌତିକବିଜ୍ଞାନୀ 
ବରାହମିହର ଇତ୍ୟାଦି ପାଶୁପତାଚାର୍ଯ୍ୟ ଥିଲେ । ବୈଶେଷିକକାର କନଦ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ଅଣୁ 
ବା ପରମାଣୁ (ଜନ୍‌) ତତ୍ର ଆବିଷ୍ଠର୍ରା ଥିଲେ ।*° 


୧୬୦ ଠ ପଶର୍ରିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ତନ୍ତ୍ରଧର୍ମଗୁଡ଼ିକର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ସହ ବୈଦିକ ସଭ୍ୟତାରେ ଅବଲୁପ୍ତ ପ୍ରାକ -ବୈଦିକ 
ଦେବତାମାନଙ୍କ ପୁନରଭୁ୍ଯୁଦୟ ହେଲା ଏବଂ ଏହି କ୍ରମରେ ଯକ୍ଷ, ଯକ୍ଷିଣୀ ଓ ନାଗ ପ୍ରଭୃତି ପ୍ରାକ- 
ବୈଦିକ ଦେବତା ଜୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ ମାଧ୍ୟମରେ ପୁନଃ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହେଲେ ! ଏହି କ୍ରମରେ 
ପ୍ରାକ-ବୈଦିକ ଲିଙ୍ଗ ଓ ମାତୃଶର୍ତି ବା ଯୋନି ପୂଜା ତଥା ସକଳ ମାତୃଶକ୍ତି ସମ୍ପନ୍ନ ଲୋକଦେବୀ 
ଯଥା କାଳୀ, କରାଳୀ, ଚଣ୍ଡି, ଚାମୁଶି ଇତ୍ୟାଦିଙ୍କ ଅଙ୍ଗୀକାର ସହ ପାଶୁପତ ଶୈବଧର୍ମ ବିପୁଳ ଜନ 
ସମର୍ଥନ ଲାଭ କରିଥିଲା ! ଏହି ଲୋକଦେବୀଗୁଡ଼ିକ ଆଦିମ କୃଷି ଓ ଶସ୍ୟ ବା ଉର୍ବରକତା ଓ 
ଉତ୍ପାଦନର ପ୍ରତୀକ ପ୍ରାକ-ବୈଦିକ କୁମାରୀ ଦେବୀସବୁ ଥଲେ ଯିଏ ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ଶିବଙ୍କ 
ଯୁଗ୍ଧ ଭାବରେ ପ୍ରତିଭାତ ହୋଇଥିଲେ । ପାଶୁପତ ଶୈବଧର୍ମ ଏହି ସବୁ ସଂସ୍କୃତିର ଯୌନାଭିଚାର ଓ 
ତନ୍୍ରାଭିଚାର ସବୁକୁ ଆତ୍ମୀକରଣ କରିଥିଲା | 

ପାଶୁପତ ଶୈବଧର୍ମ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ବହୁକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏକ ମୁଖ୍ୟ ଧର୍ମ ଭାବରେ 
ଲୋକପ୍ରିୟତା ହାସଲ କରିପାରିଥିଲା | ଏହା ବ୍ୟତୀତ ମହାଯାନୀ ଶୂନ୍ୟବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକ ନାଗାର୍ଜୁନ 
(ଖା. ୨ ୟ ଶତକ, ପରିମଳଗିରି ବିହାର), ଯୋଗାଚାରୀ ବିଜ୍ଞାନବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକ ସର୍ବଗାମୀ ( ଖ୍ରୀ ୩ୟ 
ଶତକ, ଗଣିଆପାଲିର ମୁଚଳିନ୍ଦ ବିହାର) ଗୁପ୍ତ ପୂର୍ବବର୍ଭୀ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ପ୍ରାଧାନ୍ୟର 
ସୂଚନା ଦିଅନ୍ତି ।* * ସମୁଦ୍ରଗୁପ୍ତଙ୍କ ଦାକ୍ଷିଣାତ୍ୟ ଅଭିଯାନରେ ଏ ଅଞ୍ଚଳର ରାଜାମାନେ ପରାସ୍ତ ହେବା 
ତଥା ଗୁପ୍ତ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହେବା ସହ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ବ୍ରାହୁଣ୍ୟ ଧର୍ମର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହୁଏ । 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ଗୁପ୍ତ ସାମ୍ରାଜ୍ୟଧ୍ୟୀନ ହେବାପରେ ଏ ଅଞ୍ଚଳକୁ ଶାସକବର୍ଗ ରୂପରେ ଆର୍ଯ୍ୟ ଓ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ଆଗମନର ଧାରା ଉନ୍ଦୁକ୍ତ ହୁଏ ତଥା ଗୁପ୍ତ ପରବର୍ରୀ ଯୁଗର ରାଜନୀତିକ ଓ ଆର୍ଥକ 
ପରିସ୍ଥିତିରେ ଏହି ଧାରା ଏକ କ୍ରମାଗତ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ । “ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ 
ଆର୍ଯ୍ୟ ବସତିର ଦୂଇଟି ସ୍ତଷ୍ଟ ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି । ପ୍ରଥମଟି ହେଲା- ମହାନଦୀ କୂଳେ କୂଳେ 
କେନ୍ଦ୍ରାତୀଗ ଦକ୍ଷିଣପୂର୍ବ ଆର୍ଯ୍ୟଗତି । ଅନ୍ୟଟି ମଧ୍ଯଦେଶରୁ ପୂର୍ବ ଉପକୂଳକୁ ଆର୍ଯ୍ୟ ଆଗମନ ଓ ପୂର୍ବ 
ଉପକୂଳରୁ ପଶ୍ଚିମକୁ ବସତି ସଂକ୍ରମଣ । ...... ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଆର୍ଯ୍ୟଜାତିର ( ବ୍ରାହ୍ମଣ, ଭଣ୍ଡାରି. 
ଗଉଡ଼, ତେଲି ଇତ୍ୟାଦିରେ) ଦୂଇଟି ଗୋଷ୍ଠୀ ଦେଖାଯାଏ । ଝାଡ଼ୁଆ ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ଓଡ଼ିଆ ଗୋଷ୍ଠୀ | 
ଝାଡୁଆ ଗୋଷ୍ଠୀ ଆଚାର ଓ ଅଭିଚାରରେ ଅଧ୍ବକ ଅଶଵ୍ଟ୍ରିକ | ଓଡ଼ିଆ ଗୋଷ୍ଠୀ ସାଧାରଣତଃ କମ ସଭା 
ହଜାଇଥିବା ଆର୍ଯ୍ୟ । ମନେହୁଏ ଝାଡ଼ୁଆ ଗୋଷ୍ଠୀ ଝାଡ଼ଖଣ୍ଡ ମଧ୍ୟଦେଇ ମହାନଦୀର କୂଳେ କୂଳେ 
ଆସିଥିବା ଆର୍ଯ୍ୟଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ଓଡ଼ିଆମାନେ ପୂର୍ବ ଉପକୂଳରୁ ପରବଭ୍ତୀ କାଳରେ ଆସିଥିବା ଆର୍ଯ୍ୟ 
ଗୋଷ୍ଠୀ ।“  ଗୁପ୍ପ ଏବଂ ଗୁପ୍ର ପରବର୍ଭୀକାଳ ବା ମଧ୍ଯଯୁଗରେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଆକୁ ଆସିଥିବା ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ 
ମୁଖ୍ୟତଃ ମଧ୍ଯପ୍ରଦେଶ, ତୀରଭୁକ୍ତି ରାଜ, ବଂଗ ତଥା ବରେନ୍ଦ୍ର ଅଞ୍ଚଳରୁ ଆସିଥିଲେ ଏବଂ କେତେକ 
ଅନୁଦାନ ପତ୍ରରୁ ସଂକେତ ମିଳେ ଯେ ବାହ୍ୟଦେଶରୁ ଏ ଅଞ୍ଚଳକୁ ଆସିଥିବା ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ପ୍ରଥମେ 
ଓଡ଼ରେ ଅବସ୍ଥାନ କରି ଓଡ଼ିଶାର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳକୁ କ୍ରମେ ସଂଚରି ଯାଇଥିଲେ |" 

ଗୁପ୍ତ ସାମ୍ପାଜ୍ୟର ପତନ ପରେ ସମଗ୍ର ମଧ୍ୟଭାରତରେ ଅନେକ ଛୋଟ ଛୋଟ ରାଜ୍ୟର 
ଉତ୍ଥାନ ହୋଇଥିଲା | ଏହି ଅବସ୍ଥା ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ଅଞ୍ଚଳରେ ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥିଲା ଏବଂ 
ଅନେକ ସ୍ଥାନୀୟ ଜନଜାତୀୟ ଦଳପତି ଅଥବା ଅଞଜ୍ଞାତକୂଳବଂଶଜ ବ୍ଯକ୍ତି ଏ ଅଞ୍ଚଳର ଛୋଟ 
ଛୋଟ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କର ଶାସନଭାର ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ । ୪ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା ଲୋଜସାହିତ୍ୟରେ ଭର୍ତରଣ ଫଁ ୧୬୧ 
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ଏହି ରାଜାମାନେ କିନ୍ତୁ ଗୁପ୍ତଯୁଗୀୟ ବ୍ରାହ୍ମଣ ନିମନ୍ତ୍ରଣ ଓ ପ୍ରୋତ୍ସାହନର ପ୍ରକ୍ରିୟା ଚାଲୁରଖୁଥୂଲେ 
ଏବଂ ଗୁପ୍ତ ପରବର୍ରୀ ଯୁଗର ନୂତନ ରାଜାମାନେ ଏହି ଅଞ୍ଚଳରେ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ଭୂମି ଓ ଗ୍ରାମଦାନ 
ସହ ଦରବାରୀ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ରାଜପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ମନ୍ଦିର ତଥା ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ଅବସ୍କାପିତ କରିଥିଲେ | ଏହି 
ରାଜାମାନେ ବ୍ରାହୁଣମାନଙ୍କ ସହାୟତାରେ ଆପଣାର କ୍ଷତ୍ରୀୟତ୍ଵ ଓ ଉଚ୍ଚବଂଶଜତ୍ଵ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ତଥା ପ୍ରଚାର 
କରିବା ସହ ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ ବର୍ଣ-ଜାତି ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସୁଦୃଢ଼ କରିବାରେ ତଥା ଆର୍ଯ୍ୟ ଆଦିବାସୀ 
ସଂସ୍କୃତିର ଆତ୍ସୀକରଣରେ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରିଥିଲେ | ଜାତି-ବର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଭାରତୀୟ 
ବିପ୍ରବାଦୀ ରାଜତାନ୍ତିକ ସାମନ୍ତବାଦର ଏକ ମୁଖ୍ୟ ବିଭବ ଥିଲା ଏବଂ ବିଭେଦୀକରଣ ଓ ଉଚ୍ଚନୀଚ 
ସୋପାନ ନିର୍ଦ୍ଦେଶରେ ଏହା ଜନତାର ନିୟନ୍ତରଣ ତଥା ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ଉପନିବେଶିକରଣର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଆୟୁଧ ଥୁଲା ! ସଵାର୍ଭ-ସଂହିତା ଧାରାରେ ବିଦ୍ଵାନ୍‌ ବ୍ରାହମଣ୍ୟବର୍ଗ ଦରବାର ପରିଚାଳନା, ଜନତାର 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ତଥା ଉପନିବେଶିକରଣର ପ୍ରକ୍ରିୟା ଓ ଧାରାଗୁଡ଼ିକ ସହ କେବଳ ପରିଚିତ ନଥଲା ଅଧ୍ବକନ୍ତୁ 
ନୂତନ ମିଥ୍‌ ତଥା ରାଜପୁରାଣଗୁଡ଼ିକର ରଚନା ଓ ପ୍ରଚାର ମାଧ୍ୟମରେ ଏମାନେ ଜନଜାତୀୟ 
ରାଜାମାନଙ୍କର କ୍ଷତ୍ରୀୟକରଣ, ତଥା ଚନ୍ଦ୍ରବଂଶ, ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶ, ଅମର ଆର୍ଯ୍ୟ କୂଳ, ନାଗବଂଶ ଆଦି 
ଉଚ୍ଚବଂଶଜତ୍ବ ପ୍ରତିପାଦନ କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଥିଲେ ! ରାଜପଦକୁ ଏଶ୍ଵରୀୟ ବରଦାନ ଓ 
ରାଜାକୁ ପୃଥବୀରେ ଏଶ୍ବରୀୟ ପ୍ରତିନିଧ୍ ରୂପରେ ପ୍ରତିପାଦିତ କରି ଜନତାର ମନରେ ଏ ବିଶ୍ଵାସ 
ସବୁ ଭରିବାର କାମରେ ବ୍ରାହମଣ୍ୟବର୍ଗ ଅଗ୍ରଣୀ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଥଲା | 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆର୍ଯ୍ୟ ଆଗମନର ଅନ୍ୟ ଏକ କାରଣ ଥୁଲା ବ୍ୟବସାୟ ଓ ବାଣିଜ୍ୟ । 
ବାଣିଜ୍ୟିକ ସୂତ୍ରରେ ଏ ଅଞ୍ଚଳ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଶତକମାନଙ୍କରେ ଭାରତର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳ ସହ ସମ୍ପୃକ୍ତ 
ଥିବାର ଏତିହାସିକ ସାକ୍ଷ୍ୟ ରହିଛି ।'* ପରବର୍ରୀ ସମୟରେ ବେଙ୍ଗଲ-ନାଗପୁର ରେଳଲାଇନ 
ପଡ଼ିବା ଓ ପଞ୍ଜାବ ହରିୟାଣାବାସୀ ବଣିଆଙ୍କ ଆଗମନ ପୂର୍ବ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ ଲୁଣ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ 
ଏକଚାଟିଆ ବ୍ୟାପାର ଥଲା | ସେମାନେ ପାର୍ବତୀପୁରରୁ ଏ ଅଞ୍ଚଳକୁ ଲୁଣ ଆଣୁଥିଲେ ଏବଂ 
ଗୋଟିଏ ଲୁଣ ବଦଳରେ କୋଡ଼ିଏ ଗୁଣ ଚାଉଳ ନେଇଯାଉଥଲେ । ଏଣୁ ସେମାନେ ବହୁ ସମ୍ପନ୍ନ 
ଥିଲେ ଏବଂ ମହାଜନୀ କାରବାର ମଧ୍ଯ କରୁଥିଲେ ! “୬ ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ ଶାସକବର୍ଗ 
ରୂପରେ ସତ୍ତାଧ୍ରକାରୀ, ଧର୍ମାଧୃକାରୀ ଓ ପାରିଷଦ ରୂପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବାପରେ ଏଠାକାର ମୂଳ 
ଅଧବାସୀଙ୍କ ଉପରେ ଆଧ୍ଥିକ, ରାଜନୀତିକ, ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଆଧ୍ବପତ୍ଯ ବିସ୍ତାର ପାଇଁ 
କ୍ରମାଗତ ଭାବରେ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଚଳେଇଲେ | ଫଳତଃ ସ୍ଥାନୀୟ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ପ୍ରତିରୋଧର ସମ୍ମୁଖୀନ 
ହେଲେ ଓ ବହୁକାଳ ଧରି ଉଭୟଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏ ସଂଘର୍ଷ ଲାଗିରହିଥିଲା | ଫଳସ୍ବରୂପ ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ 
ଏକ ଏକକ ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି ମୁସ୍ଡ ଟେକିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇପାରିନଥୁଲା | 

ଗୁପ୍ତ ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ରାଜସତ୍ତାଗୁଡ଼ିକର ( ନଳବଂଶ-ଚତୁର୍ଥ-ପଞ୍ଚମ ଶତକ-କାନ୍ତାର, 
ଅମରାର୍ଯ୍ୟକୁଳ ବା ଶରଭପୁରୀୟ-ଷଷ୍-ସପ୍ରମ ଶତକ -କୋଶଳ, ପର୍ବତଦ୍ଵାରକ-ଷଷ୍ଠ ଶତକ - 
ବଲାଙ୍ଗିର-କଳାହାଣ୍ଡି ଅଞ୍ଚଳ, ପାଣ ବଂଶ ବା ସୋମବଂଶ-ସପ୍ତମ ଶତକର ଶେଷଭାଗରୁ ଦ୍ଵାଦଶ 
ଶତକର ଆଦ୍ୟଭାଗ-କୋଶଳ, ଶୈଳାଦ୍ଭବ-ସପ୍ରମ-ଅଷ୍ଟମ ଶତକ -କଂଗୋଦ, ଚୌହାନ ବଂଶ- 
ଚତୁର୍ଦଶ ଶତକରୁ ବିଂଶ ଶତକର ମଧ୍ଯଭାଗ-ପାଟଣାରାଜ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି) ମୂଳ ଉତ୍ସ ଯାହା ହେଉ ନା 
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କାହିଁକି ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟଧର୍ମର ମୁଖ୍ୟ ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ଥିଲେ ଏବଂ ଏମାନଙ୍କ ସମୟରେ ଓ 
ସହାୟତାରେ ପୁରୋହିତବର୍ଗ ମାଧ୍ୟମରେ ଏ ଅଂଚଳର ସ୍ଥାନୀୟ ଆଦିବାସୀ ଓ ତୃଣମୂଳ ( Subal- 
6୮୩) ଲୋକସଂସୃତିସବୁର ଆର୍ଯ୍ୟାୟନ ବା ସଂସ୍କୃତିକରଣର ପ୍ରଭୂତ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରାଯାଇଥିଲା |? 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସଂସ୍କୃତି ମୁଖ୍ୟତଃ ଆଦିବାସୀ-ତନ୍ତ୍ର ସଂସ୍କୃତି ଥଲା ଯାହା ଅର୍ଯ୍ୟାନୂକୂଳରେ 
ସଂସ୍କୃତିକରଣ ଅଭିମୁଖୀ ରାଜଧର୍ମର ପ୍ରତିସ୍ପଦ୍ଧୀ ହେବାର ଯଥେଷ୍ଟ ସମ୍ଭାବନା ରଖୁଥୁଲା । ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ପୁରୋହିତବର୍ଗ ମାଧ୍ଯମରେ ତେଣୁ ରାଜଶକ୍ତି ସବୁ ପିତୃକୈନ୍ଦ୍ରିକ ସମାଜ ତଥା ଜାତିବର୍ଣ୍ଣବାଦ ବିରୋଧୀ 
ଆଦିବାସୀ-ତନ୍ତ୍ର ସଂସ୍କୃତିଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ବିସ୍ତାର କରିବା ସହ ରାଜତନ୍ତ୍ରୀୟ ଓ ବର୍ଶ-ଢାତି- 
ଶୁବ୍ଧାଚାରବାଦୀ ଧାର୍ମିକ କାନୁନ୍‌ସବୁ ପ୍ରଚଳିତ କରିବାର ଉପାୟ ଅନ୍ବେଷଣ କରିଥିଲେ । ବଳ 
ପ୍ରୟୋଗ ମାଧ୍ୟମରେ ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟା ଏହି ଅଞ୍ଚଳର ସମଗ୍ର ଏତିହାସିକ ସମୟରେ ଅସମ୍ଭବ ଥୁଲା 
କାରଣ ଏସବୁ ଛୋଟ ଛୋଟ ରାଜ୍ୟର ରାଜଶକ୍ତି ଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରଥମତଃ ବିବିଧ ଗୋଷ୍ଠୀକନ୍ଦଳ ଓ ବାହ୍ୟ 
ଆକ୍ରମଣଜନିତ ଅସ୍ପିରତା ସହ କ୍ଷମତାସୀନ ହୋଇଥିଲେ ଏବଂ ରାଜ୍ଯ ଶାସନର ସ୍ପିରତା ପାଇଁ 
ଏମାନଙ୍କୁ ସ୍ଥାନୀୟ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ହେବାକୁ ପଡ଼ୁଥିଲା: | ଆଦିବାସୀ ଜନଜାତିଗୁଡ଼ିକ 
ଉପରେ ରାଜଶକ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ମୁଖ୍ୟତଃ ତିନୋଟି କାରଣରୁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ନିର୍ଭରଶୀଳ ଥିଲେ । ସେଗୁଡ଼ିକ 
ହେଲା ( ୧) ବାହ୍ୟଶତ୍ନ ଆକ୍ରମଣରୁ ରାଜ୍ୟର ପ୍ରତିରକ୍ଷା ପାଇଁ ଆଦିବାସୀ ସେନାର ଆବଶ୍ୟକତା, 
( ୨) ଦୂର୍ଗମ ବଣଜଙ୍ଗଲ ପଥରେ ଅଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ଗମନାଗମନ ଓ ସୁରକ୍ଷା ତଥା (୩) କ୍ମବର୍ଵଷୁ 
ଦରବାର ଏବଂ ଶାସକବର୍ଗଙ୍କ ପରିଚାଳନା ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ବଳକା ଉତ୍ପାଦନ ନିମନ୍ତେ ଉନ୍ନତ 
କୃଷିଜୀବୀ ଆର୍ଯ୍ୟ ଜାତିମାନଙ୍କୁ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ସ୍ଵଉପାର୍ଚ୍ଚିତ ( ଖୁଟକଟା) ଜମି ପ୍ରଦାନ । " ରାଜ୍ୟର 
ସ୍ଥିରତା ଓ ରାଜ୍ୟ-ଶାସନ ଆଦି ରାଜକୀୟ କର୍ମ ପାଇଁ ଏଠାକାର ଛୋଟ ଛୋଟ ରାଜ୍ୟର ରାଜାମାନଙ୍କୁ 
ଆଦିବାସୀଙ୍କ ଆନୁଗତ୍ୟର ଆବଶ୍ୟକତା ଥିଲା | ଯେହେତୁ ବଳ ପ୍ରୟୋଗ ମାଧ୍ୟମରେ ଜନଙ୍ଜାତୀୟ 
ପ୍ରଜାଙ୍କୁ ଅନୁଗତ କରିବା ସମ୍ଭବପର ନ ଥଲା ସେହି ହେତୁରୁ ଏମାନେ ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ 
ଉପନିବେଶିକରଣର ଗୁପ୍ତଯୁଗୀୟ ନୀତିର ଅନୁସରଣପୂର୍ବକ ବିବିଧ ସୂତ୍ରାନୁସାରେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ 
ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତିର ନିକଟତର ହେଲେ । ରାଜକୀୟ ପ୍ରଷ୍ଠପୋଷକତା ମାଧମରେ ଏହାର ଆତ୍ସୀକରଣ 
କଲେ ଏବଂ ଆଦିବାସୀ ଦଳପତିମାନଙ୍କୁ ସାମନ୍ତବର୍ଗରେ ଅଧୁଷ୍ପିତ କରିବା ମାଧ୍ୟମରେ ଅନୁଗତ 
କରିବାପୂର୍ବକ ତନ୍ତରାୟିତ ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତିର କ୍ରମସଂସ୍କୃତିକରଣ କଲେ । 

ଜନଧର୍ମଗୁଡ଼ିକର ଆତ୍ସୀକରଣ ଏଠାକାର ଆଦିବାସୀମୂଳ ରାଜସତ୍ତାଗୁଡ଼ିକ ପାଇଁ କଷ୍ଟକର 
ହୋଇନଥବ ଅଥବା ପ୍ରଥମରୁ ଏମାନେ ଆଦିବାସୀତନ୍ତ୍ର ସଂସ୍କୃତି ସହିତ ପରିଚିତ ଥିବେ | କ୍ଷତ୍ରୀୟକରଣ 
ମାଧ୍ଯମରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମରେ ଅନୁପ୍ରବେଶ, ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ସର୍ଚିତ ଓ ପ୍ରଚାରିତ ମିଥ୍‌ମାନଙ୍କ ମାଧ୍ୟମରେ 
ନବପ୍ରାପ୍ତ ଉଚ୍ଚବଂଶଜତା ତଥା ଅଲୌକିକ ସ୍ଵୀକୃତି ଓ ଶକ୍ତି ଅଧ୍ୟକାର ଏହି ରାଜାମାନଙ୍କୁ ମୂଜ 
ଜନତାନ୍ତ୍ରିକ ଆଦିବାସୀ ଜୀବନଚଳଣି ଓ ତନ୍ତ୍ରାୟିତ ଜୀବନଧାରା ପ୍ରତି ସଚେଷ୍ଟ ଭାବରେ ବିମୁଖ 
କରିଥିବ | ତେବେ ଏକ ପକ୍ଷରେ ପାଶୁପତ ଶୈବଧର୍ମ ସହ ସକଳ ଲୌକିକ ଶଭ୍ତପୀଠରେ 
ସଂଯୋଜନ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ରୁଦ୍ରଶିବଙ୍କ ସହ ଏହାଙ୍କ ଏକୀକରଣ ଫଳରେ ଗୁପ୍ତ ଯୁଗରୁ ହିଁ 
ଏହି ଧର୍ମ ଭାରତୀୟ ତନ୍ତ୍ର ସଂସ୍କୃତିଗୁଡ଼ିକର ପାରସ୍ପରିକ ତଥା ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମ ସହିତ ସଂଯୋଜନ, 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ଉତ୍ତରଣ ଠ ୧୬୩ 
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ସମୀକରଣ ଓ ସଂସ୍କୃତିକରଣର ଏକ ସୂତ୍ର ନିର୍ମାଣ କରି ସାରିଥିଲା | ଗୁପ୍ତ ଯୁଗରୁ ହିଁ ବ୍ରାହ୍ଣ୍ୟଧର୍ମ ଓ 
ବ୍ରାହ୍ମଣବାଦାନୁକୂଳରେ ସକଳ ଭାରତୀୟ ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତିର ସମନ୍‌ ୟର ରାସ୍ତା ପରିଷ୍ଠାର 
ହୋଇସାରିଥିଲା | ଫଳତଃ ଏଠାକାର ରାଜନ୍ୟବର୍ଗ ଏକ ପକ୍ଷରେ ଦରବାରରେ ତଥା ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ 
ମାଧମରେ ସହର ଓ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳର ମହ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ଭୂମି ଓ ଗ୍ରାମଦାନ ଜରିଆରେ ନବସଜିତ ଶାସନ 
ଗ୍ରାମମାନଙ୍କରେ ନବାଗତ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ଅବସ୍ଥାପିତ କରି, ଏମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମର ପ୍ରଚାର 
ତଥା ନବସର୍ଚ୍ଚିତ ମିଥ ଓ ରାଜପୁରାଣଗୁଡ଼ିକ ସହାୟତାରେ ଜନତାକୁ ରାଜା, ବ୍ରାହ୍ମଣ ଭକ୍ତି ଶିଖେଇବାର 
ପ୍ରୟାସ କଲେ ତ ଅପର ପକ୍ଷରେ ରାଜଶକ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ନିଜେ ପାଶୁପତ ଶୈବଧର୍ମ ଗ୍ରହଣପୂର୍ବକ ଗୁପ୍ତଙ୍କ 
ପରି ଅମ ଛ/ଚଟୁଥ, ଅରମେଡ଼ର ଇତ୍ୟାଦି ଉପାଧ୍ୟ ଧାରଣ କରୁଥିଲେ | ଗୁପ୍ତଯୁଗୀୟ ଓ ଗୁପ୍ତ 
ପରବର୍ରୀ ଯୁଗୀୟ ରାଜାମାନେ ବଳିଷ୍ଠ ରାଜତାନ୍ତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ପାଇଁ ଚାଣକ୍ୟ ବା କୌଟିଲ୍ୟଙ୍କ ନୀତିର 
ଅନୁସରଣ କରିଥିବାର ଜଣାପଡ଼େ | କୌଟିଲ୍ୟ କହନ୍ତି, “ ରାଜାଙ୍କୁ ବିଜିତ ଲୋକମାନଙ୍କ ଆଞ୍ଚଳିକ 
ଏବଂ ଧାର୍ମିକ ପର୍ବପର୍ବାଣୀ ତଥା ଆମୋଦପ୍ରମୋଦ ପ୍ରତି ସମ୍ମାନ ଭାବ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବା ଉଚିତ । 
ତାକୁ ସ୍ଥାନୀୟ ଦେବାଦେବୀଙ୍କ ପୂଜା କରିବା ଉଚିତ ଏବଂ ବାକଶ୍ବର, ବିଦ୍ଵାନ ତଥା ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ 
ଭୂମି ଓ ଦ୍ରବ୍ୟଦାନ ତଥା କରମୁକ୍ତ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | ରାଜା ଶତୃଦେଶରେ ଆର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଜୀବନ ରକ୍ଷା 
କରେ ତଥା ଦେବତା, ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ ସାଧୁସନ୍ଧ୍ୟାସୀଙ୍କ ସମ୍ପଭି ଉପଭୋଗ ନ କରେ | ଅଥ୍ଥଶାସ୍ତରେ 
ଲୋକମାନଙ୍କ ଧାର୍ମିକ ଭାବନା ପ୍ରତି ସହିଷୁୁତା ଅବଲମ୍ବ ନପୂର୍ବକ ରାଜା ନିଜେ ସେମାନଙ୍କ ଧାର୍ମିକ 
ନୀତି ପାଳନ କରିବାକୁ ତଥା ବ୍ରାହ୍ମଣ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ମୁଖ୍ୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତସବୁ ଲାଗୁ କରିବା ପାଇଁ 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦେଇଥିଲେ ।“ 

ପାଶୁପତ ଶୈବଧର୍ମ ମାଧ୍ୟମରେ ଏମାନେ ଏଠାକାର ସ୍ଥାନୀୟ ଅଧଵବାସୀଙ୍କ ନିକଟତର 
ହୋଇଥିଲେ ଏବଂ ଏହି କ୍ରମରେ ଏ ଅଞ୍ଚଳର ଲୋକଦେବାମାନଙ୍କୁ ରାଷ୍ଟ୍ରଦେବୀର ସମ୍ମାନ ଦେବା 
ସହ ଶକ୍ତିପୀଠମାନଙ୍କରେ ବିଭିନ୍ନ ଯାତ୍ରୋସବର ଆୟୋଜନ ମାଧ୍ଯମରେ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା କରିଥଲେ । 
ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ସତ୍ତାନୁନୂଜରେ ଏହି ଦେବାମାନଙ୍କର କ୍ରମସଂସ୍କୃତିକରଣ ହୋଇଥଲା ! ଏଠାକାର 
ଛୋଟ ଛୋଟ ରାଜ୍ୟର ରାଜାମାନେ ଆଦିବାସୀ ଦଳପତିମାନଙ୍କୁ ସାମନ୍ତବର୍ଗରେ ଅଧ୍ଷ୍ଠିତ କରିବା 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଶୈବ, ଶାକ୍ତ ଆଦି ତନ୍ତ୍ରଧର୍ମର ଆଚାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ବର୍ଗରେ ସମ୍ମିଳିତ କରିଥିଲେ 
ତଥା ଶୈବ ଓ ଶାକ୍ତ ପୀଠଗୁଡ଼ିକରେ ସାଧାରଣ ଆଦିବାସୀ ପୁଜକମାନଙ୍କ ଆର୍ଥିକ ଥଇଥାନର 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ସ୍ଵରୂପ ମାଫି ଇତ୍ୟାଦିର ପ୍ରଚଳନ କରିଥଲେ । ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଜନଜାତୀୟ ପ୍ରଜାଙ୍କ 
ନିକଟତର ହେବାପାଇଁ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ସହ ଏମାନେ ବିବାହ ବା ଛଦ୍ଧ ବୈବାହିକ ସମ୍ପର୍କ ସ୍ଥାପନ 
କରିଥିଲେ । 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ରାଜନାତିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ଇତିହାସରେ ନଳମାନେ ଶୈବଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ 
ଥିଲେ ତଥା ଆପଣାକୁ ମହାରାଜାଧ୍ବରାଜ ଓ ପରମେଶ୍ବର ଉପାଧ୍ୂରେ ଭୂଷିତ କରୁଥିଲେ | ତେବେ ବି 
ଏମାନେ ନିଜ ରାଜ୍ୟକୁ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ନିମନ୍ତ୍ରଣ କରି ଭୂମି ଓ ଗ୍ରାମଦାନ ସହ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମ 
ପ୍ରଚାରରେ ସହାୟତା ପ୍ରଦାନ କରିଥଲେ ! ଏମାନଙ୍କ ପରବର୍ଭା ସମୟରେ ଶରଭପୁରୀୟ ବା 
ଅମରାଯ୍ୟକୂଳ ରାଜବଂଶ ମୂଳତଃ ଅନାଯ୍ୟ ବା ଆଦିବାସୀ ପୃଷ୍ଠଭୂମିର ଥିଲେ ହେଁ ଏମାନଙ୍କର 
କ୍ଷତ୍ରୀୟକରଣ ହୋଇଥଲା ଏବଂ ଏମାନେ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ କରମୁକ୍ତ ଭୂମି ଓ ଗ୍ରାମ ଅନୁଦାନପୂର୍ବକ 


୧୬୪ ୬ ପଶ୍ତିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 


Digitized by PPRACHIN, SOA 


ବ୍ରାହ୍ମଣ ଧର୍ମର ଚରମ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଆପଣାକୁ ଅର ©/ଗବଚ ରୂପରେ 
ଅଭିହିତ କରିଥିଲେ । ଷଷ୍ଠ ଶତକରେ ବଲାଟିଁର ଓ କଳାହାଣ୍ଡି ଅଞ୍ଚଳରେ ରାଜତ୍ଵ କରୁଥିବା 
ପର୍ବତଦ୍ଵାରକମାନେ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମ, ଜାତି- ବର୍ଣ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା କରିବା ସହିତ ଖମେଶ୍ବରୀଙ୍କୁ 
କୂଳଦେବୀ ରୂପରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ ଓ ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ଵରୀ ରୂପେ ସଂସ୍କୃତାୟିତ କରିଥିଲେ | କୋଦଳାକ 
ମଣ୍ଡଳ ବା ଆଧୁନିକ ଢେଙ୍କାନାଳ ଅଞ୍ଚଳର ଶୂଳକୀ ରାଜବଂଶ ମଧ୍ଯ ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ବରୀଙ୍କୁ କୂଳଦେବୀ 
ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ | ମଧ୍ୟଯୁଗୀୟ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମର ସୁବର୍ଣ୍ଣଯୁଗ ଥୁଲା ପାଣୁ 
ବା ସୋମବଂଶୀ ରାଜଚତ୍ଵର ପ୍ରଥମ ଭାଗ | ତୀବର ଦେବ, ନନ୍ନଦେବ ଓ ରାଣୀ ବାସଟାଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ 
କାଳରେ ବହୁ ହିନ୍ଦୁ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ ସହ ବହୁ ସଂଖ୍ୟାରେ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ କରମୁକ୍ତ ଭୂମି ଓ ଗ୍ରାମଦାନ 
କରାଯାଇଥିଲା । ଏହି ବଂଶର ରାଜାମାନେ ପ୍ରଥମ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ନିଜକୁ ଅର ଜାଣବତ, ଅରମ 
6 କିଖଟ ଇତ୍ୟାଦିରେ ଭୂଷିତ କରୁଥିଲେ । ରାଣୀ ବାସଟା ହିନ୍ଦୁ ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମର ପ୍ରସାର କରିବା 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଅନ 6 ଚିଷଟ/ଉପାଧୂ ଧାରଣ କରୁଥିଲେ ।” ° କିନୁ ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ସୋମବଂଶୀ 
ରାଜାମାନେ ଶୈବଧର୍ମର ମୁଖ୍ୟ ପୃଶ୍ବପୋଷକ ସାଜିଲେ | ଶୈବଧର୍ମର ବିକାଶ ଓ ପ୍ରସାର ପାଇଁ 
ବାଳାର୍ଜୁନ ଜନ୍ମେଜୟ ଓ ତାଙ୍କ ପରବର୍ଶୀ ସମୟର ସୋମବଂଶୀ ରାଜାମାନଙ୍କ ପ୍ରଭୂତ ସ୍ଵକୀୟ 
ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ବି ରହିଛି । ସୋମବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଉଦଦଭୁତ ତାନ୍ତିକ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ, 

ବିଶେଷତଃ ଅନଙ୍ଗବଜ୍ର ଇତନ୍ଦ୍ରଭୂତିଙ୍କ ବଜୂଯାନ ଓ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କରାଙ୍କ ସହଜଯାନ କେବଳ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ 
ଧର୍ମର କ୍ରମବର୍ବିଷ୍ୁ ଆଧ୍ବପତ୍ଯ ପ୍ରତି ଏକ ଆହ୍ଵାନ ନଥିଲା, ଅଧୁକନ୍ଧୁ ରାଜାନୁଗ୍ରହ ଓ ରାଜ୍ଯର 
ପୃଷ୍ଠପୋଷକତାରେ କ୍ରମଶଃ ସଂସ୍କୃତାୟିତ ହୋଇଆସୁଥୁବା ଶୈବ ଓ ଶାକ୍ତ ଧର୍ମ ତଥା ସମଗ୍ର ପିତୃସତ୍ତାତ୍ସକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ପ୍ରତି ଏକ ଚରମ ଆହ୍ଵାନ ଥିଲା | ଏହି ତନ୍ତ୍ରଧର୍ମଦୃୟ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଦ୍ଵିତୀୟ ଶତକରୁ 
ପ୍ରସିଵିଲାଭ କରିଆସୁଥିବା ଯୋଗାଚାରୀ ଓ ମାଧ୍ୟମିକ ଦାର୍ଶନିକ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଯେତିକି ଉତ୍ତରଣ 
ନଥୁଲା ତାଠୁ ଅଧକ ଏହା ଏହି ଅଞ୍ଚଳର ପ୍ରାଚୀନ ଲୌକିକ ମାତୃକୈନ୍ଦ୍ରିକ ତନ୍ତ୍ରଧର୍ମ ତଥା ପାଶୁପତ 
ଶୈବଧର୍ମର କାପାଳିକ ଓ କାଳମୁଖ ପ୍ରଭୁତି ଅତିମାର୍ଗିକ ତନ୍ତରସଂସ୍କାରଗୁଡ଼ିକୁ ଉତ୍ତରିତ କରିଥଲା | 

ଶୂନ୍ୟବାଦୀ ଦାର୍ଶିନିକ ତଥା ମାଦ୍ଧମିକ ସ୍ତୁଲର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ନାଗାର୍ଦୁନଙ୍କ ସମୟରୁ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଉପନିଷଦୀୟ 
ରାସ୍ତାରେ ଭାରତୀୟ ଆଦର୍ଶବାଦ ଆଡ଼କୁ ମୁହାଁଇ ଯାଇଥଲା ଏବଂ ଉଭୟ ମାଧ୍ୟମିକ ଓ ଯୋଗାଚାରୀ 

ସୁଲର ବୌଦ୍ଧବିହାରଗୁଡ଼ିକ ରାଜାନୂଗ୍ରହ ଓ ରାଜ୍ୟର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତାରେ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥୁଲା । 

ରାଜାନୁଗ୍ରହୀତ କୌଣସି ଧର୍ମ ବା ପନ୍ମ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବିରୁଦ୍ଧରେ ଅତିମାର୍ଗିକ ବିଦ୍ରୋହ କରିବାର ସମ୍ଭାବନା 

ହିଁ ରଖେ ନାହିଁ । ଅତିମାର୍ଗିକ ତାନ୍ତିକ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ବିଶେଷକରି ଲକ୍ଷ୍ମୀକରାଙ୍କ ସହଜଚଯାନୀ ଆନ୍ଦୋଳନ 

ପ୍ରାଚୀନ ମାତୃକୈନ୍ଦ୍ରିକ ସଂସ୍କୃତିର ପୁନଃପ୍ରତିଷ୍ଠା ସହ ସାଧନା ଓ ସଂରଚନାରେ ନାରୀର ସମାନାଧୂକାର 

ତଥା ଯୌନକୈନ୍ଦ୍ରକ ଶୁଦ୍ଧତାର ରାଜନୀତି ବିରୁଦ୍ଧରେ ଏକ ଖୋଲା ବିଦ୍ରୋହ ଥଲା, ଯାହା 

ଆଅଧ୍ପତ୍ୟବାଦୀ, ଜାତି-ବର୍ଶ-ବର୍ଗବାଦୀ, ପିତୃସରାତୃକ, ବିପ୍ରବାଦୀ ରାଜତାନ୍ତିକ ସାମନ୍ତତନ୍୍ ପ୍ରତି 

ବାସ୍ତବରେ ଏକ ବିରାଟ ଆହ୍ଵାନ ଥିଲା ! ଅପର ପକ୍ଷେ ବଜ୍ରଯାନ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମରେ ମୂର୍ଭିପୂଜା ସହ 

ଦେବଗୋଷ୍ଠୀର ପରିକଳ୍ପନା କରିଥିଲା ଏବଂ ବଜ୍ରଯାନୀ ଅକ୍ଷୋଭ୍ୟ ଦେବଗୋଷ୍ଠୀର ଦେବତା ସବୁ 
ବୈଷ୍ଣବ, ଶୈବ ଓ ଶାକ୍ତ ଆଦି ହିନ୍ଦୁ ଦେବଗୋଷ୍ଠୀମାନଙ୍କର ଦେବତା ଓ ଦେବୀମାନଙ୍କୁ ପଦଦଳିତ 

ଓ ଅବନମିତ କରିଥିବାର ଦେଖାଯାଏ | 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୁତିକ ବିକାଶଧାରା ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ଉତ୍ତରଣ ଘ ୧୬୫ 
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ଚାରିମୁହଁ, ଆଠ ହାତ, ଚାରି ଗୋଡ଼ ବିଶିଷ୍ଟ ତଥା ଚାରି ଦେବତାଙ୍କୁ ବାହନ କରିଥୁବା 
ବଜୂଯାନୀ ଦେବତା ଅନ୍ଦାଙଧି ତାଙ୍କ ଡାହାଣ ପାଦରେ ଇନ୍ଦ୍ରାଣୀ, ଶ୍ରୀଚ ରତି ଏବଂ ପ୍ରୀତିଙ୍କୁ ତଥା 
ବାମପାଦରେ ଇନ୍ଦ୍ର ମଧୁକର, ଜୟକର ଓ ବସନ୍ତଙ୍କୁ ପଦଦଳିତ କରନ୍ତି ! ସେହିପରି ହିନ୍ଦୁ ମୁତ୍ୟୁ 
ଦେବତା ଯମଙ୍କ ହତ୍ଯାକାରୀ ବା ନାଶକ ରୂପରେ ପରିଗଣିତ ବଜ୍ରଯାନୀ ଦେବତା ମାଳ 
ରକ୍ତବର୍ଶ ଧାରଣ କରି ୭୍ତବମାନି ଓ କୃଷ୍ଣବର୍ଶ୍ ଧାରଣ କରି ନୁଝୟମାନ ରୂପ ପରିଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ।” 
ଏହି ଧର୍ମର ଦେବତା କିୁ/୍ ଗଣେଷଙ୍କ ପ୍ରତିସ୍ତର୍ଧୀ ଓ ତାଙ୍କୁ ପଦଦଳିତ କରନ୍ତି | କଚ ନ୍ଦୁଙ୍କା/ନ ଶିବ 
ବା ଭୈରବଙ୍କୁ ପଦଦଳିତ କରନ୍ତି, ଚଚୁ/ନ/ନଲୋ/ଜ ବିଷୁଙ୍କୁ ଅବଦମିତ କରନ୍ତି ତଥା 
6 ଟିଲୋଳଚିକୟ ଯିଏ କି ନୀଳବର୍ଣ, ଚତୁର୍ମୁଖ ଓ ଅଷ୍ଠଭୂଜ ସେ ପ୍ରତ୍ୟାଲିତ ଭଙ୍ଗୀରେ ବାମପାଦ 
ଶିବଙ୍କ ଶିରରେ ଏବଂ ଦକ୍ଷିଣପାଦ ଗୌରୀଙ୍କ ନିତମ୍ବରେ ରଖ ସେମାନଙ୍କୁ ଅବଦମିତ କରନ୍ତି । 

ବଢ୍ରଯାନୀ ଏବଂ ସହଜଯାନୀ ଧର୍ମାନ୍ଦୋଳନ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ମୂଳଭୁ ଖଣ୍ଡର ପ୍ରାଚୀନ 
ତନ୍ତ୍ରାଭିଚାରଗୁଡ଼ିକର ଏକ ବିକଶିତ ରୂପ ଥିଲା ଏବଂ ଏହି ହେତୁରୁ ଏହି ଅଞ୍ଚଳରେ ଜନତାତୀୟ 
ଜୀବନଧାରାକୁ ଆକୃଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ ଯଥେଷ୍ଟ ଶକ୍ତି ଓ ସମ୍ଭାବନା ରଖୁଥିଲା । ଅତିମାର୍ଗିକ ଜୀବନଧାରା, 
ଜାତି, ଧର୍ମ, ଲିଙ୍ଗ ଭେଦର ବିଲୋପ, ବ୍ାହୁଣ୍ୟ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ଅସ୍ବୀକରଣ, କାୟାସାଧନା 
ମାଧ୍ୟମରେ ସକଳ ପ୍ରକାର ଶୁବ୍ଧି-ଅଶୁବଧିର ଅସ୍ଵୀକାରଣ, ପୁରୁଷାର୍ଥ ବା ପାରଲୌକିକ ମୁଗ୍ତିର ଅସ୍ବୀକରଣ 
ସହ ସାଧନା ଓ ଅନେ୍୍‌ଷା ମାଧ୍ୟମରେ ଜୀବନକାଳ ମଧ୍ଯରେ ଅମରତ୍ୃ ଲାଭ କରି ମୁକ୍ତି ଲାଭ 
କରିବାର ଉଗ୍ର ବିଚାର ସବୂ ଜନଧର୍ମରେ ପରିଣତ ହେବା କ୍ରମଉନ୍ନେଷ ଲାଭ କରିବାକୁ ଓ କ୍ରମବ୍ୟବସ୍ଥିତ 
ହେବାକୁ ଉପକ୍ରମ କରୁଥିବା ଏ ଅଞ୍ଚଳର ନବ୍ୟ ରାଜତାନ୍ତ୍ରିକ ସାମନ୍ତବାଦ ପ୍ରତି ଏକ ବିରାଟ ବିପଦ 
ଓ ଆହ୍ଵାନ ରୁପେ ଦେଖାଦେଇଥବ । ଫଳତଃ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମକୁ କ୍ରମସଂସ୍ଥାପିତ କରିଆସୁଥିବା ପାଣ 
ବା ସୋମବଂଶର ନବ୍ୟକ୍ଷତ୍ରୀୟ ରାଜାମାନେ ଜନଧର୍ମକୁ ରାଜଧର୍ମ ଆଡ଼କୁ ଆକର୍ଷିତ କରିବାର 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଉପଲବ୍ଧୀପୂର୍ବକ ପାଶୁପତ ଶୈବଧର୍ମର ଚରମ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା, ଏଠାକର ଲୋକଦେବୀମାନଙ୍କ 
ରାଜଚସ୍ୀକୃତୀ, ସେମାନଙ୍କର ଦରବାରୀକରଣ ଓ କୂଳଦେବୀ ବା ରାଷ୍ଟ୍ରଦେବୀର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଦାନ 
ଇତ୍ୟାଦି ତଥା ପ୍ରାୟ ପ୍ରତିଟି ଲୋକଦେବୀ ପୀଠରେ କୌଣସି ନା କୌଣସି ଯାତ୍ରାର ପ୍ରାରମ୍ଭ ଏବଂ 
ଏସବୁରେ ରାଜା ଓ ସାମନ୍ତ ଶ୍ରେଣୀର ଅଂଶଗ୍ରହଣ ଇତ୍ଯାଦି ମାଧ୍ଯମରେ ବାଳାର୍ଜୁନ ଓ ତାଙ୍କର 
ପରବର୍ଭୀ ରାଜାମାନେ ଜନଧର୍ମକୁ ରାଜଧର୍ମର ନିକଟବର୍ଭୀ କରିବାରେ ପ୍ରଭୂତ ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ 
କରିଥଲେ | ଏହି ସମୟରେ ପାଶୁପତ ଶୈବଧର୍ମର ଅନ୍ୟ ଏକ ଭ୍ରାମ୍ୟମାଣ ଜନହିତକାରୀ ଶାଖା 
ମଜଦୁର ସଂପ୍ରଦାୟ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ଜନଜୀବନରେ ଗତିଶୀଳ ଥିଲା ଏବଂ ପତଙ୍ଗଶିବ, 
ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ଶୁଳପାଣି, ଗଗନ ଶିବ, ପତଙ୍ଗ ଶମ୍ଭୁଙ୍କ ପରି ଶୈବ ଦାର୍ଶନିକ ଓ ସଂଗଠକମାନଙ୍କର 
ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହୋଇଥିଲା । 

ସୋମବଂଶୀୟ ରାଜାମାନଙ୍କ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତାରେ ଗଗନ ଶିବ ଓ ତାଙ୍କ ଶିଷ୍ଯ 
ପତଙ୍ଗ ଶମ୍ଭୁ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଶୈବଧର୍ମ ପ୍ରସାରରେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରିଥୁଲେ । 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ନବମ ଶତକର ଉଭ୍ତରାର୍ବରେ ଗଗନ ଶିବ ସୋମବଂଶୀ ରାଜା ପ୍ରଥମ ଜନ୍ତେଜୟଙ୍କ 
ପୁଷ୍ଠପୋଷକତାରେ ରାଣୀପୁର ଝରିଆଲଠାରେ ଏକ ଶୈବ ବିହାର ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥିଲେ | ସେମାବଂଶୀ 
ରାଜତ୍ଵ ଜାଳରେ ଦଣ୍ଡ ପରି ଭ୍ରାମ୍ୟମାଣ ଜନହିତକର ଅତିମାର୍ଗିକ ଅଭିଚାର ବିହରିତ ତନ୍ତାଭିଚାର 


୧୬୬ 0 ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିଜାଶଧାରା 
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ସମ୍ପନ୍ନ ତଥା ଜାତି ବର୍ଷଭେଦହୀନ ଶୈବ ଲୋକଯତ୍ରାର ପ୍ରାରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା ଏବଂ ରାଜକୀୟ 
ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ଓ ପ୍ରୋତ୍ସାହନ ଲାଭ କରିଥିଲା | ସୋମବଂଶୀୟ ରାଜାମାନଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଖ୍ଥୀ: ନବମ 
ଦଶମ ଶତକର ଭଞ୍ଜ, ତୁଙ୍ଗ, ନନ୍ଦୋଦ୍ଭବ ପ୍ରଭୃତି ସାମନ୍ତ ରାଜାମାନେ ମଧ୍ଯ ଅଜ ଓ ମନ୍ଦମୁର 
ଇତ୍ୟାଦି ଶୈବଧର୍ମର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା କରିଥିଲେ ।”” ଶୈବଧର୍ମର ଚରମ ଉଡ୍ତାନ ତାନ୍ତିକ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର 
ଅଗ୍ରଗତିକୁ ପ୍ରତିହିତ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଖ୍ରୀ. ଦ୍ଵାଦାଶ ଶତକ ବେଳକୁ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ରାଜଧର୍ମ 
ଓ ଜନଧର୍ମର ଏକ ପ୍ରଧାନ ଅଂଶ ହୋଇସାରିଥିଲା । 

ତାନ୍ତିକ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଅବନତି ଓ ରାଜକୀୟ ପୂଶ୍ବପୋଷକତାରେ ଶୈବଧର୍ମର 
କ୍ରମସଂସ୍କୃତିକରଣ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଜନସଂସ୍କୃତିକୁ କ୍ରମଶଃ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟବାଦୀ ଜାତି-ବର୍ଶ ଭେଦ ତଥା 
ଅଭିଜାତିକ ସାମନ୍ତୀ ସୋପାନ ଆଡ଼କୁ ନେଇଯାଏ | ଆଦିବାସୀ ଦଳପତିଙ୍କ ସାମନ୍ତୀକରଣ, ତନ୍ତ୍ରଧର୍ମର 
ଆଚାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ବ୍ରାହ୍ମଣୀକରଣ, ବିବିଧ ତାନ୍ତିକ ଓ ଆଦିବାସୀ ପୂଜକଙ୍କ ରାଜ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତାପୂର୍ବକ 
ବିଭିନ୍ନ ଲୋକଦେବୀପୀଠରେ ଥଇଥାନ ଇତ୍ଯାଦି ଫଳରେ ଏଠାକାର ସକଳ ବୈକଳ୍ଚିକ ବିଚାରଧାରାର 
କ୍ରମପରିସମାପ୍ରି ହୁଏ ଏବଂ ରାଜା ଆଗ୍ରହରେ ବ୍ରାହମଣ୍ଯଧର୍ମାନୁକୂଳରେ ସକଳ ଧର୍ମଧାରାର ଏକ 
ପ୍ରକାର ସମନ୍୍‌ୟ ସାଧ୍ୃତ ହୋଇ ଏହି ଅଞ୍ଚଳରେ ଏକ ସମନ୍ବିତ ଲୋକାଚାରମୂଳକ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର 
ଉନ୍ମେଷ ହୁଏ । ରାଜାନୂଗ୍ରହ ପ୍ରାପ୍ତ ନୂତନ ଆଦିବାସୀ ସାମନ୍ତ ବର୍ଗର ତଳ଼୍ାଳୀନ ଉଚ୍ଚବର୍ଗରେ 
ସ୍ବୀକୃତି ସେମାନଙ୍କୁ ନିଜ ମୂଳ ଭିତ୍ତିଠାରୁ କ୍ରମଶଃ ଅଲଗାକରି ସଂସ୍କୃତୀକରଣ ଅଭିମୁଖୀ କରାଏ 
ଏବଂ ଏହିମାନେ ମଧ୍ଯ ରାଜାନୂଗ୍ରହ ପ୍ରାପ୍ତ ବ୍ରାହ୍ମଣ ତଥା ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା କରିବା 
ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତି | 

ବିବିଧ ଧର୍ମଧାରାର ସମନ୍ସୟ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ରାଜନୀତିକ 
ସ୍ଥିରତା ଦେବା ସଟ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଏହି ଅଞ୍ଚଳକୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଆର୍ଯ୍ୟ ଜାତିର ଲୋକଙ୍କ ଆଗମନ 
ଓ ସ୍ଥାୟୀ ବସତି ସ୍ଥାପନ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ଅବାରିତ ଓ ନିରଙ୍କୁଶ କରିଦିଏ । ଫଳତଃ ଏଠାକାର ଖୁଁଟକଟା 
ମୂଳ ଅଧବାସୀମାନଙ୍କ ଆଂଶିକ ବିସ୍ଥାପନୀକରଣ ମଧ୍ଯ କ୍ରମାଗତ ହୋଇଚାଲେ । ପୁଣି ଞପନିବେଷିକ 
କାଳରେ ଇଂରେଜମାନଙ୍କୁ ଅଧ୍ଧକ ଖଜଣା ପଇଠ କରିବା ସକାଶେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ରାଜାମାନେ 
ଆଦିବାସୀଙ୍କଠାରୁ ଉନ୍ନତ କୃଷି ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନ ଥିବା ତଥା ବଳକା ଉତ୍ପାଦନ ମାଧ୍ଯମରେ ଦରବାରକୁ 
ଅଧକ ଖଜଣା ଦେଇପାରୁଥିବା ଆର୍ଯ୍ୟ ଜାତିମାନଙ୍କୁ ନିଜ ରାଜ୍ୟରେ ଗୌନ୍ଧିଆ ଇତ୍ୟାଦି ପଦରେ 
ଅବସ୍ଥାପିତ କଲେ ଏବଂ ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଉନବିଂଶ ଶତକରେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସମଗ୍ର ସମତଳ 
ଅଞ୍ଚଳରୁ ବହୁ ସଂଖ୍ଯାରେ ମୂଳ ନିବାସୀ ଆଦିବାସୀ ସେମାନଙ୍କ ଖୁଂଟକଟା ଜମିରୁ ବିସ୍ଥାପିତ 
ହୋଇଗଲେ ! ଏହା ହିଁ ଉନବିଂଶ ଶତକରେ ସମଗ୍ର ଓଡ଼ିଶାରେ ଆଦିବାସୀ ବିଦ୍ରୋହର ମୂଳ କାରଣ 
ଥିଲା | 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ସମୀକରଣ, ସମୀକରଣ ପୂର୍ବବର୍ଭୀ ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ପ୍ରତିରୋଧ ଓ 
ସଂଘର୍ଷ ଇତ୍ୟାଦିର ଚିତ୍ର ଲୋକୋତ୍ସବମୂଳକ ଲୋକସାହିତ୍ୟ, ମିଥ୍‌ ଓ ଯାତ୍ରାମାନଙ୍କରେ ସୁପ୍ରତୁଳ 
ଭାବରେ ପ୍ରତୀକିତ ହୋଇଛି । ପ୍ରତିଟି ଦେବୀପୀଠ ସହ ସମ୍ପକିତ ଲୋକଯାତ୍ରାମାନଙ୍କରେ ରାଜା ବା 
ଜମିଦାରମାନଙ୍କ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା, ଏହି ଯାତ୍ରାରେ ବିବିଧ ସେବାକର୍ମ ମାଧ୍ଯମରେ ବିବିଧ ଜାତି ଓ 


€ —~ € 


ଜନଜାତିର ଲୋକଙ୍କ କର୍ମ ନିର୍ବାରଣ (ଯଥା ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ପୂଜକ ' ଯଥା ସ୍ଥାନରେ ପୂଜା 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ଉତ୍ତରଣ ଆ ୧୬୭ 
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କରିବା, ତେଲି ମଶାଲ ବୋହିବା, ବାଢା ଦଳିତ ( ଗାଁଡ଼ା) ବଜେଇବା ରତ୍ଯାଦି) ମାଧ୍ୟମରେ 
ସାମାଜିକ ଉଚ୍ଚନୀଚ ଭେଦର ନିର୍ଷାରଣ ଓ ଜାତିଗତ ବର୍ଗ ନିରୂପଣକୁ ବୈଧାନିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ରୂପ 
ଦେବାରେ ସଫଳ ହେଲେ । 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକଉତ୍ସବ ଡାଲଖାଇ, ଦଣ୍ଡ ଓ କରମା ଇତ୍ୟାଦିରେ ପ୍ରତୀକିତ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ପ୍ରତିରୋଧ, ସମ୍ପର୍କ ଓ ସମନୃୟର ଚିତ୍ର ମଧ୍ୟରେ ଅନୁଶୀଳନ କରାଯାଉଛି । 


ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମୀକରଣର ଚିତ୍ର 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରାୟ ସକଳ ଲୋକଯାତ୍ରା ଲୋକୋତ୍ସବ ଏବଂ ଏଗୁଡ଼ିକ ସହ ସମ୍ମିଳିତ ମିଥ୍‌ ଓ 
ଅଭିଚାର ତଥା ଦେବଗୋଷ୍ଠୀସବୁ ଏ ଅଞ୍ଚଳର ଏତିହାସିକ ଜୀବନଯାତ୍ରାରେ ସଂଘଟିତ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ପ୍ରତିସ୍ପର୍ବା, ସଂଘର୍ଷ ଓ ସମନ୍ୟର ଚିତ୍ର ପ୍ରତୀକିତ କରନ୍ତି | ଏହି କ୍ରମରେ ଏଠାରେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର 
ସ୍ଵକୀୟ ମାତୃଶକ୍ତିକୈନ୍ଦ୍ରିକ ତନ୍ତ୍ରାଭିଚାର ସଂପନ୍ନ ଡାଲଖାଇ ଉତ୍ସବ, ଜନହିତକର ଭ୍ରାମ୍ୟମାଣ ଶୈବ 
ଓ ଶାକ୍ତ ତନ୍ତ୍ାଭିଚାର ସଂପନ୍ନ ର୍ଡଡ ବା ଦଣ୍ଡଯାତ୍ରା ଓ ଆଦିବାସୀ ଉତ୍ସବ କରମାର ଅନୁଶୀଳନ 
କରାଯାଉଛି | 


ଡାଲଖାଇ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଡାଲଖାଇ ପୂଜା ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ । ଡାଲଖାଇ ସମ୍ଭବତଃ ଏକ ପ୍ରାଚୀନ ତନ୍ତ୍ରାୟିତ 
ମାତୃଶର୍ତି ଯାହା ବିପୁଳ ଲୋକପ୍ରିୟତାର ସହ ଏ ଅଞ୍ଚଳର ଆଦିବାସୀ ଜନସମାଜରେ ଏକ କଲଲ 
ଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇସାରିଥିଲା | ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ ରାଜ୍ୟଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରତିଷ୍ଠା, 
ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମାନୁକୂଳ ରାଜଶକ୍ତିମାନଙ୍କର ଉତ୍ତାନ ଇତ୍ଯାଦି ସହ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ଯଧର୍ମର ପ୍ରସାର ଫଳରେ 
ସ୍ଥାନୀୟ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ତନ୍ତ୍ରାୟିତ ମାତୃଶକ୍ତି କଲ୍ଠ ପରି ଡାଲଖାଇ କଲ୍ଧ ମଧ୍ଯ ଏହି ଧର୍ମ ଓ ବ୍ୟବସ୍ଥା ସହ 
ପ୍ରତସ୍ପର୍ବତ ହୋଇଉଠିଛି | 

ଡାଲଖାଇ ମିଥ୍‌ କୋଶଳ ଦେଶର ହିନ୍ଦୁ ରାଜା ( ନଳିତ ରାଜା) ତଥା ରାଜ ପରିବାର ଦ୍ଵାରା 
ଡାଲଖାଇ ପୂଜାର ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଅସ୍ବୀକରଣ, ଉପହାସ ତଥା ପରବର୍ରୀ ସମୟରେ ଜନତା ଓ ଜନଧର୍ମ 
ନିକଟରେ ଆତ୍ସସମର୍ପଣଜନିତ ସ୍ଵୀକାର ଓ ପୁଷ୍ଠପୋଷକତାର ଚିତ୍ର ବହନ କରେ । ଡାଲଖାଇ ପରି 
ଏକ ତନ୍୍ରାୟିତ ଆଦିବାସୀର ଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ପ୍ରାତ୍ୟାଖ୍ୟାନ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ବା ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ମାନସିକତା 
ସମ୍ପନ୍ନ ରାଜଧର୍ମର ପ୍ରତିନିଧ୍ୂତ୍ଵ କରେ । କ୍ରମସଂସ୍କୃତିକରଣ ଅଭିମୁଖୀ ଗୁପ୍ତ ପରବର୍ଭୀ ଯୁଗର 
ରାଜଧର୍ମଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ସ୍ତରରେ ଏଠାକାର ତନ୍ତରାୟିତ ଲୋକସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରସାରକୁ ପ୍ରତିହତ 
କରିବାର ଏକ ଉଦ୍ୟମ ରୂପରେ ଏହା ପ୍ରତିଭାତ ହୁଏ । ରାମହରି, ଦେବହରି ଇତ୍ଯାଦି ନାମ 
ରାଜପରିବାରର ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମାଭିମୁଖୀନତାର ପରିଚୟ ପ୍ରଦାନ କରେ । ଅପର ପକ୍ଷରେ ତୁଲସା, 
ଦହନା, ନୀଲାରାନି, ସାତ୍ବହେନ, ନିତେଇ ଧୁବେନ୍‌ ଘାଟ, ଗୁଣିଗାରେଣୀ ରତ୍ୟାଦି ତନ୍ତ୍ର ଧର୍ମର 
ପରିଚାୟକ | ସାତସଂଖ୍ୟା ( ସାତବହେନ, ସାତବର୍ଷ ବୟସର ରହେଲା) ତନ୍ତ୍ର ଧର୍ମରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଗୁରୁତଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ଏହା ମାନବ ଶରୀରରେ ଥବା ସପ୍ତନାରୀୟ ସୂତ୍ରର (Seven Feminine 
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Sheet) ପ୍ରତିନିଧୂତ୍ଵ କରେ ଏବଂ କୂଳକୂଶ୍ଡକିନୀ, ବାରୁଣୀ, ଲାକିଣୀ ଇତ୍ୟାଦି ଶକ୍ତି ଏଠାରେ 
ଅବସ୍ଥାନ କରନ୍ତି । ” ” ଡାଲଖାଇ ମିଥ୍‌ର ନିଲା ରାନୀ ଦକ୍ଷିଣର ତନ୍ତ୍ରଦେବୀ ନିଲୀ ତଥା ନଲ୍ଲାଇ ସହ 
ପ୍ରାୟ ସମୋଚଚାରିତ ଶବ୍ଦ ଏବଂ ଯେହେତୁ ଦକ୍ଷିଣର ତନ୍ତ୍ର ସହ ଏ ଅଞ୍ଚଳର ଯୋଗସୂତ୍ର ରହିଥୁଲା, 
ଏହି ତନ୍ତ୍ରଦେବୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସମ୍ପର୍କ ଅନୁଧ୍ୟାନ ଯୋଗ୍ୟ | 
ଡାଲଖାଇର ତନ୍ତ୍ର ମୂଳଭିଭିର ଏକ ବଳିଷ୍ଠ ପ୍ରମାଣ ହେଉଛି ଡାଲଖାଇ ପୂଜା ସମୟରେ 
ମାନବ ଶରୀରରେ ଦେବତାର ଅବତାରଣ । ଡାଲଖାଇ ପୂଜା ସମୟରେ କୌଣସି ନା କୌଣସି 
ପୁରୁଷ ବା ସ୍ତ୍ରୀ ଦେହରେ ଦେବତାର ଆବିର୍ଭାବ ହୋଇଥାଏ ବା ଚନ ଆସିଥାଏ | ତାନ୍ତିକ ବିଶ୍ଵାସ 
ମୁର୍ଭିପୂଜା ବା ଅବତାରବାଦରେ ବିଶ୍ଵାସ ନକରି ମାନବ ଶରୀରରେ ଦେବତାର ଅବସ୍ଥିତିକୁ ସ୍ଵୀକାର 
କରେ । ତାନ୍ତିକ ବିଶ୍ବାସରେ ସାଧକ ବା ସାଧ୍ଵକାର ଶରୀର ହେଉଛି ବିଶ୍ଵ ଯହିଁରେ ଇଷ୍ଟ ଅବସ୍ଥାନ 
କରିଥାନ୍ତି ଏବଂ ଲକ୍ଷ୍ୟ ବା ଅଭିଷ୍ଟ ଏଠାରେ ସାଧ୍ୟ ଅଟେ | ଆତ୍ଶକ୍ତିର ଉନ୍ମୋଚନ ସାଧକ ବା 
ସାଧୂକାକୁ ଆତ୍ୃଦର୍ଶନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚାଇଥାଏ ଏବଂ ଏହା ହିଁ ହେଉଛି ସାଧନା | ଶ୍ତି ଏଠାରେ 
ମାତୃଶକ୍ତି ବା male Principle ରୂପରେ ଗୃହୀତ ଏବଂ ଏହି ଶକ୍ତି ପାଇଁ ହିଁ ବ୍ୟକ୍ତିର 
ଶରୀରସର୍ତା ବିଦ୍ୟମାନ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ଶକ୍ତି ମାନବ ଶରୀରରେ ସେହି ରୂପରେ ଅବସ୍ଥାନ 
କରିଥାଏ, ଯେପରି ଦୂଧରେ ଲହୁଣି ବା ଅଗ୍ନି ମଧ୍ୟରେ ଜଵଳନଶକ୍ତି ରହିଥାଏ । * 
ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରତସ୍ତର୍ବା, ସଂଘର୍ଷ ଓ ସମନ୍ଵୟର କଥାକୁ ଉଦ୍ଧତ କରୁଥିବା ପ୍ରତିଟି ପ୍ରାଚୀନ 
ମିଥରେ କେତେକ ମୁଖ୍ୟ ଓ ନିର୍ାୟକ ଉପାଦାନ ବା ସୂତ୍ର ରହିଥାଏ । ଯଥା - 
(କ) ଆକସ୍ମିକ ଭାବରେ କେହି ଜଣେ କୌଣସି ଏକ ଦେବ ବା ଦେବୀଙ୍କ ପୂଜାରମ୍ଭ ପାଇଁ 
ପ୍ରସ୍ତାବ ଦିଏ । 
(ଖ) ଏହି ପ୍ରସ୍ତାବ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାତ ହୁଏ ବା ଅବମାନିତ ହୁଏ । 
(ଗ) ଫଳତଃ ବହୁ ଦୁର୍ଯ୍ଯୋଗ ଓ ଦୁର୍ବିପାକ ମାଡ଼ିଆସେ ଓ ଅବମାନନାକାରୀ ଏହାର ଶୀକାର 
ହୁଏ | 
(ଘ) ଦୁୂର୍ବିପାକଗ୍ରସ୍ତ ଲୋକ ତାହାର କାରଣ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରଚ୍ତି ତଥା ତହିଁରୁ ଉଦ୍ଧାର ପାଇବାର 
ଉପାୟ ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଥବା ପ୍ରସ୍ତାବଟିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଭକ୍ତ 
ଦେବ ବା ଦେବୀଙ୍କ ପୂଜା ଉପଚାର ପାଇଁ ସକଳ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଆୟୋଜନପୂର୍ବକ ଏହାର 
ମୁଖ୍ୟ ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ସାଜନ୍ତି । 
(ଡ) ଉକ୍ତ ଦେବ ବା ଦେବୀ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୁଅନ୍ତି । 
(ଚ) ଅଚିରେ ସୈଭାଗ୍ଯ ଫେରିଆସେ । 
ଡାଲଖାଇ ମିଥ୍‌ରେ ଏହି ସଂରଚନା ପ୍ରତିବିମ୍ବିତ ହୁଏ । ରାଜକନ୍ୟା ରହେଲାଦ୍ଵାରା ପ୍ରସ୍ତାବିତ 
ଡାଲଖାଇ ପୂଜା ରାଜା ଏବଂ ରାଜପରିବାରଦ୍ଵାରା ପ୍ରଥମେ ଅପମାନିତ ଓ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାତ ହୁଏ | ଫଳତଃ 
ରାଜକନ୍ୟା ରହେଲା ଗାଁ ପୋଖରୀର ନିଚେନ 4/6 କନ୍‌ £/6ରେ ଆତୃହତ୍ୟା କରେ | ରଚାଘର 
ଲୋକେ ରହେଲାକୁ ଖୋଜି ନ ପାଇବା ପରେ ଗୁଣି ଗାରେଣୀ ମାଧ୍ୟମରେ ତାହାର ଆଡ୍ସହତ୍ୟାର 
ଖବର ପାଆନ୍ତି । କିଚୁ ପରବର୍ରଭୀ ସମୟରେ ବା କିଛିଦିନ ପରେ ଗୀ ପୋଖରୀରେ ରହେଲା 
ସାନ୍ରବନେନ୍‌ଙ୍କ ସହ ଜଳକେଳି କରୁଥିବାର ଦେଖାଯାଏ ! ଫଳତଃ ତନ୍ତ୍ର ସଂସ୍କୃତି ବିଦ୍ବେଷୀ 
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ରାଜପରିବାର ଅନନ୍ୟୋପାୟ ହୋଇ ଝିଅକୁ ଫେରେଇଦେବା ପାଇଁ ସାତ୍ବହେନଙ୍କୁ ପ୍ରାରଥିନ କରନ୍ତି 
ରହେଲାକୁ ଡାଲଖାଇ ପୂଜା କରିବାର ସୁଯୋଗ ଓ ସହାୟତା ଦେବା ସର୍ଭରେ ସାତବହେନ 
ରାଜପରିବାରକୁ ସେମାନଙ୍କର ଝିଅ ଫେରେଇ ଦିଅନ୍ତି । ଏହି ମିଥ୍‌ ଡାଲଖାଇ କଲ୍ଧର ସୃଷ୍ଟି ଅପେକ୍ଷା 
ଏହାର ରାଜକୀୟ ସ୍ବୀକୃତି ତଥା ପୃଷ୍ଠପୋଷକତାର ତଥ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରେ | 

ଡାଲଖାଇ କଲ୍ଲର ରାଜକୀୟ ସ୍ଵୀକୃତି ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ଏହାର କ୍ରମସଂସ୍କୃତିକରଣ 
ପ୍ରକ୍ରିୟା ଆରମ୍ଭ ହୁଏ ଏବଂ ଡାଲଖାଇ କୂଠିର ଦେବାଦେବୀଙ୍କ ତାଲିକା, ପ୍ରାର୍ଥନା ତଥା ଗୀତମାନଙ୍କରେ 
ଏହାର ସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରତିବିମ୍ବ ଦେଖବାକୁ ମିଳିଥାଏ | ଡାଲଖାଇ କୂଠିରେ ପୂଜିତ ବା ଚିତ୍ରିତ ଦେବାଦେବୀଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ହିନ୍ଦୁ ଓ ଆଦିବାସୀ ତନ୍ତ୍ର ବିଶ୍ଵାସର ବିବିଧ ଦେବାଦେବୀଙ୍କ ସମାବେଶ ଦେଖାଯାଏ ! ଏହି 
ଦେବାଦେବୀଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶିବ, ପାର୍ବତୀ, ହନୁମାନ, ନାରଦ, ବରୁଣ, କୁବେର, ଲକ୍ଷ୍ମୀ,ସରସ୍ବତୀ 
ପ୍ରଭୃତି ହିନ୍ଦୁ ଦେବଗୋଷ୍ଠୀ (Pantheon) ର ପ୍ରତିନିଧଵତ୍ଵ କରୁଥିବା ବେଳେ ମାଉଲି, ବାଉତି, 
ବୂଢ଼ାରାଜା, ଖମେସରି, ଗ୍ରାମପତି, ସାତବହେନ୍‌, ସିରିସୁବନ, ରହେଲା ରାନି, ଭୀମା ରତ୍ୟାଦି 
ଆଦିବାସୀ-ତନ୍ତ୍ର ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରତିନିଧୂତ୍ଵ କରନ୍ତି | 

ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଏଠାରେ ପୂଜିତ ହେଉଥୁବା ବନଦୁର୍ଗା ହିନ୍ଦୁ ଓ ଆଦିବାସୀ ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସର 
ସମନ୍ବିତ ରୂପ ହୋଇଥବା ବେଳେ ଛକୋର - ଚୌରାସି ଉଭୟ ଆଦିବାସୀ ଓ ହିନ୍ଦୁ ଗଣନା 
ଶୈଳୀର ଏକ ଚମଜ଼୍ାର ଉଦାହରଣ । ଆଦିବାସୀ ଗଣନା କରେ କୋର୍‌ ବା କୋଡ଼ିରେ । (ଛୋକର = 
୬ × ୨୦) ଏବଂ ଚୌରାସି (୮୪) 

ଡାଲଖାଇରେ ସମ୍ମିଳିତ ହୋଇଥବା ସକଳ ହିନ୍ଦୁ ଦେବଦେବୀ ହିନ୍ଦୁତନ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକରୁ ଆନୀତ 
ଏବଂ ଏହି ହିନ୍ଦୁ ତନ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ଏତିହାସିକ ସମୟରେ ଆଦିବାସୀ ବିଶ୍ଵାସର ନିକଟବର୍ରୀ ହୋଇ 
ଆଦିବାସୀ ଧର୍ମ ଓ ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରକ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ବହୁଳ ଭାବରେ ଆକର୍ଷିତ ଓ ପ୍ରଭାବିତ କରିପାରିଥୂଲେ ! 
ପରବର୍ଗୀ ସମୟରେ ରାଜକୀୟ ମୁଷ୍ଠପୋଷକତା ଫଳରେ ଏହି ଦେବଦେବୀସବୁ ବ୍ରହମଣ୍ୟ ଧର୍ମାନୂକୂଳରେ 
ଅଧ୍ବକ ସଂସ୍କୃତାୟିତ ହୋଇଛଚ୍ତି । ଏହା ବ୍ଯତୀତ ଡାଲଖାଇ କୁଠିରେ ପୂଜିତ ବୁଢ଼ାରଜା ହେଉଛି 
ବୁଦ୍ଧ ରାଜାଙ୍କ ଅପଭ୍ରଂଶ ଯିଏ ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ଶିବ ରୂପରେ ପରିଚିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ପଶ୍ଚିମ 
ଓଡ଼ିଶାରେ ବୌଦ୍ଧର୍ମର ଅନେକ ପ୍ରତୀକ ଶୈବ ଧର୍ମରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇଥିବାର ସାଖ୍ୟ ମିଳେ |” ^ 
ଏହା ବ୍ୟତୀତ ବଜ୍ରଯାନୀ ପଞ୍ଚଧ୍ୟାନୀ ଦେବଗୋଷ୍ଠୀରେ ହିନ୍ଦୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ସମାବେଶ ବୌଦ୍ଧ 
ଧର୍ମର କ୍ରମ ହିନ୍ଦ୍ରକରଣର ରାସ୍ତାକୁ ପରିଛନ୍ନ କରେ । ପଞ୍ଚଯାନୀ ଦେବଗୋଷ୍ଠୀରେ ମହାକାଳ, 
ଗଣପତି, ଗଣପତି ହୃଦୟ, ସରସ୍ବତୀ, ଇନ୍ଦ୍ର ଯମ, ବରୁଣ, କୁବେର, ଭଶାଣ, ଅଗ୍ନି, ନୈରୁତି, 
ବାୟୁ, ବ୍ରହ୍ମା ବିଷ୍ଟ ମହେଶ୍ବର, କାର୍ରିକେୟ, ବାରାହୀ, ଚାମୁଣ୍ଡା ଇତ୍ଯାଦି ହିନ୍ଦୁତନ୍ତ୍ର ବିଶ୍ଵାସର 
ଦେବାଦେବୀ ସମାବିଷ୍ଟ ହୋଇଥିବା ବେଳେ ବଜ୍ରଯାନୀ ଅକ୍ଷୋଭ୍ୟ ଦେବଗୋଷ୍ଠୀର ରୁନି ( ସାପ 
କାମୁଡ଼ା ବିଷରୁ ରକ୍ଷା କରୁଥିବା ଦେବୀ) ହିନ୍ଦୁ ମନସା, ମହାମାରୀରୁ ରକ୍ଷା କରୁଥିବା ଦେବୀ 
9/6ଖବର)/ ହିନ୍ଦୁ ଗିତଳା,ଧନର ଦେବତା ଳଂଜନ ହିନ୍ଦୁ କୁବେର ତଥା ଢଂଭଳଙ୍କ ପତ୍ନୀ ବା ଯୁଗ୍ଧ 
ବୟୁ&/// ହିନ୍ଦୁ ଦେବୀ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ସମରୂପ । ଏହା ବ୍ୟତିରେକ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ସକଳ ଟା/ଛ/ 6ଜେବ/ 
ପରବର୍ରୀ ସମୟରେ ହିନ୍ଦୁ ଶକ୍ତି ଦେବୀଗୁଡ଼ିକରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇଛନ୍ତି ।” ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତି 
ମଧ୍ଯରେ ହିନ୍ଦୁ ଦେବାଦେବୀଙ୍କ ଅନୁପ୍ରବେଶ ପ୍ରଥମେ ଶୈବ, ଶାକ୍ତ ବୌଦ୍ଧ ଇତ୍ଯାଦି ବିବିଧ 


୧୭୦ ଘ ପଶ୍ତିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରାୀ 
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ତନ୍ତ୍ରଧର୍ମଗୁଡ଼ିକ ମାଧ୍ୟମରେ ହେବା ସହ ପରବର୍ଗୀ ସମୟରେ ରାଜଶକ୍ତି ଓ ରାଜ୍ୟାନୁକୂଳରେ ଏଗୁଡ଼ିକର 
ଅଧକ ସଂସ୍କୃତିକରଣ ହୋଇଛି । ଡାଲଖାଇ ମହିମା ପ୍ରଖ୍ୟାପକ ଗୀତ ତଥା ବନ୍ଦନାରେ ବ୍ୟବହୃତ 
ହେଉଥିବା ବାଦ୍ୟୋପକରଣ ଧୁନକେଲ (ଯାହା ଧନୁ ଓ କୁଲାରେ ନିର୍ମିତ) ଶିବଧନୁ ରୂପରେ 
ପରିଚିହ୍ନିତ ହେଉଥିବା ବେଳେ ଫୁଲବାଣୀ ଅଞ୍ଚଳରେ ଡାଲଖାଇ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ରୂପରେ ବି ପରିଚିହ୍ନିତ 
ହୋଇଥାନ୍ତି ।?" 

ଡାଲଖାଇରେ ଏକ ବନ୍ଦନାଗୀତ ବି ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ।” " ଏହି ବନ୍ଦନାରେ ଡାଲଖାଇଙ୍କୁ 
ମହାମାଇ ( ବା ମହାମାୟା), କମ୍ବଳାଇ ( କମଳା) ତଥା ଶୁଭ୍ରକେଶୀ, ବିଶ୍ଵବିମୋହିନୀ ପାର୍ବତୀ 
ନନ୍ଦିନୀ ରୂପରେ ଅଭିହିତ କରାଯାଇଛି ! ବିଶ୍ଵଧାରଣାଟି ଆଦିବାସୀ ଧାରଣାର ବହୁ ଦୂରବର୍ରୀ ତଥା 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ଏକ ଆର୍ଯ୍ୟ ଧାରଣା | ଡାଲଖାଇଙ୍କ ମହାମାୟା, ଶୁଭ୍ରକେଶୀ, ଶୁଭ୍ରବେଣୀ, କମଳା 
ଇତ୍ୟାଦିରେ ରୂପାନ୍ତରଣ ଏହାର ସଂସ୍କୃତିକରଣର ଅନ୍ଯ ଉଦାହରଣ ଅଟେ । ସେହିପରି ପୂଜା 
ଉପଚାରରେ ବନ୍ଦନାର ସମାବେଶ ଏହାର ଆର୍ଯ୍ୟକରଣର ଏକ ସମ୍ପଦ୍ଧ ଉଦାହରଣ | ପ୍ରାର୍ଥନାର 
ଭାଷା ଓ ଆର୍ଯ୍ୟ ଉପାଦାନରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଏହା ଅତୀତରେ ଉପକୂଳ ଓଡ଼ିଶାରୁ କୋଶଳାଞ୍ଚଳକୁ 
ଆସିଥିବା ଆର୍ଯ୍ୟଙ୍କଦ୍ଵାରା ରଚିତ ହୋଇଛି | “ କରମା ପୁରାଣ” ଓ “ କର୍ମସ୍ାମୀ ପୂଜା” ଇତ୍ୟାଦିର 
ରଚନା ଏହି ଅନୁମାନକୁ ସତ୍ୟର ନିକଟବର୍ଭୀ କରାଏ | 

ଡାଲଖାଇ ପୂଜାରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଓ ସରସ୍ବତୀଙ୍କ ସମାବେଶ ତଥା ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ ( ଫୁଲବାଣୀ)ରେ 
ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ସହ ଏହାଙ୍କ ପରିଚିହ୍ନନ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ ବୈଷ୍ଣବୀୟ ଚେତନା ପ୍ରାୟତଃ ନାହିଁ, କିନୁ 
ଡାଲଖାଇ ଗୀତରେ ରାଧା-କୃଷ୍ଣଙ୍କ ପରକୀୟା ପ୍ରେମ ଉପଖ୍ୟାନ ସବୁ ଭରି ରହିଛି । ଆଦିବାସୀ 
ବିଶ୍ଵାସ ତଥାକଥରତ ପ୍ରେମଭକ୍ତିମୂଳକ ପରକୀୟାର ଧାର ଧାରେନା । ବରଂ ଏଇଠି ରାଧା ଓ କୃଷ୍ଣ 
ପ୍ରତୀକ ରୂପରେ ମାନବୀୟ ଯୌନ ଅଭାସ୍ତାର ପ୍ରତିନିଧୂତ୍ଵ କରନ୍ତି । ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିରେ ରାଧା- 
କୃଷ୍ଣଙ୍କର ମାଇଁ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ମାତୃତୁଲ୍ୟ ମାଇଁ ସହିତ ଯୌନ ସଂବେଗାୟିତ ପ୍ରେମ ସମ୍ବନ୍ଧ କେବଳ 
ଆଦିମ ମଣିଷର (।୯6୫t) ଓ (Sibling) ଯୌନ ସମ୍ପର୍କର ପ୍ରତିଛାୟା ନୁହେଁ, ଅଧୁକନୁ ଫ୍ରୟେଡ଼ୀୟ 
ଅଡ଼ିପସ୍‌ କମ୍ପେକ୍ଵର ଉତ୍ତରଣ ମଧ୍ଯ । ଭାରତୀୟ ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର ଏହି ବିଭବର (ରାଧାକୃଷ୍ଣ 
ପ୍ରେମର) ଆଦିବାସୀ ତନ୍ତ୍ର ସଂସ୍କୃତିରେ ( ଡାଲଖାଇ, ଦଣ୍ତ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଗୀତରେ) ପରିଗ୍ରହଣ ପଛରେ 
ସମ୍ଭବତଃ ବାମାଚାରୀ ତନ୍ତ୍ର ସଂସ୍କୃତିର ଉତ୍ତରଣ ସହ ବୈଷ୍ଣଠବୀୟ ପ୍ରେମତତ୍ତ୍ରର ସମାହନ ରହିଛି । 
ଏହା ମଧ୍ଯ ଡାଲଖାଇ ସଂସ୍କୃତିର ଆର୍ଯ୍ୟକରଣ ଏକ ପ୍ରମୁଖ ପ୍ରମାଣ ! 

ସାଂପ୍ରତିକ ସମୟରେ ବିବିଧ ଅଣ-ଆଦିବାସୀ ଲୋକଙ୍କଦ୍ଵାରା ଡାଲଖାଇ ଗୀତର ବହୁଜ 
ରଚନା ଓ ମୁଦ୍ରଣ ଏହାର ବେଶଭୂଷା ତଥା ଆଧୁନିକ ଘଟଣାବଳୀର ବର୍ଣ୍ଣନା ଡାଲଖାଇର 
ଆଧୁନିକୀକରଣର ପରିଚୟ ଦେଇଥାଏ |! ଡାଇଖାଇ ନାଚରେ ବ୍ଲାଉଜ ପରିଧାନ, ଗୀତମାନଙ୍କରେ 
ଶିଛସମୂପଦ୍ଧ ସହର, କଳକାରଖାନା, ବିଜୁଳୀବତୀ, ରେଳଗାଡ଼ି, ଯାନବାହନ, ବେଲବଟନ ପେଣ୍ଟ୍‌ 
ଆଦି ଆଧୁନିକ ପୋଷାକ, ନୂତନ ଫେସନ, ରାଜନୀତିକ ଘଟଣାବଳୀ, ସିନେମା ଅଭିନେତା ଓ 
ଅଭିନେତ୍ରାଙ୍କ ବର୍ଶନାଦି ଏହାର ଆଧୁନିକୀକରଣର ମନୋବୃରିର ପରିଚାୟକ ! ସାଂପ୍ରତିକ କାଳରେ 
ଡାଲଖାଇ ନାଚ ଏକ ବ୍ୟବସାୟିକ ଉପାଦାନ (୦୩୩୦1) ରୂପରେ ପରିବରିତ ଏବଂ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ଉତ୍ତରଣ ୧୭୧ 
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ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ବିବିଧ ସହରାଞ୍ଚଳ ( ସମ୍ବଲପୁର, ରାଉରକେଲା ଇତ୍ୟାଦି ନଗରଗୁଡ଼ିକରେ) ବ୍ରିବିଧ 
କଳାକେନ୍ଦ୍ର ଓ କବ୍‌ ମାଧ୍ୟମରେ ସହରୀ, କଲେଜ ପଢୁଆ, ଉଚ୍ଚମଧ୍ଯବର୍ଗୀୟ ତଥାକଥୁତ ସଭ୍ୟ 
(66) ଝିଅଙ୍କଦ୍ଵାରା ପରିବେଶିତ ହେବା ଫଳରେ ଏହି ଗୀତ ଆପଣାର ମୂଳ ସାଂସ୍କୃତିକ ଭିରି 
ହରାଇ ଉଚ୍ଚ ଓ ମଧ୍ଯବର୍ଗ ଆର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ସାଂସ୍କୃତିକ ବିଳାସର ଏକ ଅଙ୍ଗ ରୂପରେ ଚୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇସାରିଛି | 


ଡଁଡ ( ଦଣ୍ଡଯାତ୍ରା) 


୍ଡଡ଼ ବା ଦଣ୍ଡଯାତ୍ରା ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୌକିକ ଜନସଂସ୍କୃତିର ଏକ ମୁଖ୍ଯ ଅଂଶ ଭାବରେ ଏକ 
ହଜାର ବର୍ଷରୁ ଅଧକ କାଳ ଧରି ଏତିହାସିକ ଯାତ୍ରା କରିଆସିଛି । ସୋମବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ 
ତାନ୍ତିକ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରତିସ୍ଥର୍ବାରେ ରାଜ୍ୟର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ଲାଭ କରିଥୁବା ଏହି ସାଂସ୍କୃତିକ ଯାତ୍ରା 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଜନଧର୍ମକୁ ସମନ୍‌ୟମୁଖୀ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଜନସମାଜକୁ ରାଜଧର୍ମର ନିକଟବର୍ଭୀ 
କରିବାରେ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଛି । ଏହା ପ୍ରାଥମିକ ରୂପରେ ଶୈବ ଓ ଶାକ୍ତ ତନ୍ତ୍ର ସମାହିତ 
ଏକ ଯାତ୍ରା ଯାହାର କ୍ରମ ସଂସ୍କୃତୀକରଣ ହୋଇଛି । ଏଥରେ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଥିବା ଦଶଆଙ୍ଗୁଳି 
ବିଶିଷ୍ଠ ଫମ୍ପା ଓ ଲିଙ୍ଗାକୃତି ଚାରିଗୋଟି ଦଣ୍ଡ ବା ବେତ ଅନୁସାରେ ସମ୍ଭବତଃ ଏହାର ନାମକରଣ 
ଏପରି କରାଯାଇଛି ! 

ଡଁିଡର ମୂଳଭିରି ପାଶୁପତ ଶୈବଧର୍ମରେ ରହିଛି । ଖ୍ରୀ.ପୁ. ତୃତୀୟ ଶତକରୁ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ 
ଧର୍ମା ପନ୍ଛା ତନ୍ତ୍ର ରୂପରେ ଶୈବଧର୍ମ ଭାରତବର୍ଷରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଛି । ପତଞ୍ଜଳୀଙ୍କ ମହାଭାଷ୍ୟରେ 
ଆୟଶୂଳୀକ ( ଲୌହତ୍ରୀଶୁଳଧାରୀ) ତଥା ଦଣ୍ଡଜୀବ ( ପଶୁଚର୍ମ ପରିହିତ ଦଶ୍ଡଧାରୀ) ମାନଙ୍କୁ ଝଁବ 
ଲ/ଛବଟ ରୂପରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି ।”° ପାଣିନୀଙ୍କ ସୁତ୍ରରେ ବାଉଁଶ ଦଣ୍ଡଧାରୀ ପଥଚାରୀ 
ପରିବ୍ରାଜକଙ୍କ ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି ।"* ଖ୍ରୀ.ପୂ. ଦୃତୀୟ-ଦ୍ଵିତୀୟ ଶତକର ଉଜୟିନୀ ମୁଦ୍ରାରେ ଦଣ୍ଡ ଓ 
କମଣ୍ଡନୁଧାରୀ ତ୍ରିମୁଖୀ ଶିବଙ୍କ ଚିତ୍ର ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ ।”? ପତଞ୍ଜଳୀଙ୍କ ସମୟରେ ଲିଙ୍ଗପୂଜାରେ 
କୌଣସି ସଂକେତ ମିଳୁନଥବାବେଳେ ମହାଭାରତର ଅନୁଶାସନ ପର୍ବରେ ଉପମନ୍ୟୁ ଉପାଖ୍ୟାନରେ 
ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଲିଙ୍ଗପୁଜାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ମିଳିଥାଏ । ଏହି ଲିଙ୍ଗ ପୂଜା ବିବିଧ ନିମ୍ନବର୍ଗ ତଥା ବେଦବାହ୍ୟ 
ବୈକଳିକ ବିଚାର ବିଶ୍ଵାସୀ ଜନତାଙ୍କଦ୍ଵାରା ପ୍ରାଚୀନ ହରପ୍ପା ସଭ୍ୟତାର ଉତ୍ତରଣ ମାତ୍ର ଯାହା 
ବୈଦିକ ସଂସ୍କୃତିର ବିକାଶ ସହ ସାଂସ୍କୃତିକ ମୁଖ୍ୟସ୍ରୋତର ଅନ୍ତରାଳକୁ ଚାଲିଯାଇଥିଲା ।! ଡ଼ଡ଼ର 
ଭ୍ରାମ୍ୟମାଣ ସ୍ଵରୂପ ସମ୍ଭବତଃ କାପାଳିକ, କାଳମୁଖ, ମତ୍ତମୟୁର ଇତ୍ୟାଦି ପାଶୁପତ ତନ୍ତ୍ର ତଥା 
ଆଜୀବକ ସଂପ୍ରଦାୟଗୁଡ଼ିକର ପରିବର୍ଭିତ ଓ ସମ୍ପାଦିତ ରୂପ ଯହିଁରେ ସଂସ୍କୃତିକରଣ ମାଧ୍ଯମରେ 
ଉପରୋକ୍ତ ଚନ୍ତ୍ରଧର୍ମଗୁଡ଼ିକର ଅତିମାର୍ଟିକ ଉପାଦାନ ତିରୋହିତ ହୋଇଛି ! 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ସ୍ଵଲୌକିକ ଶାକ୍ତ ଧର୍ମ ତଥା ବହୁ ଲୋକପ୍ରିୟ ପାଶୁପତ ଶୈବ ତନ୍ତ୍ରର 
ସମନ୍ବିତ ରୂପ ଦଣ୍ଡରେ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ପ୍ରାଥମିକ ସ୍ତରରେ ଜଁଡରେ ମଧ୍ଯ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମ ଓ ତନ୍ତ 
ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରତିସ୍ପର୍ବାର କଥା ରହିଛି । ଏହି ପ୍ରତିସ୍ପର୍ବା କ୍ରମଶଃ ସଂସ୍କୃତିକରଣ ମାଧ୍ୟମରେ ସମନ୍ଵ୍‌ୟର 
ରାସ୍ତା ଅନ୍ଵେଷଣ କରିଛି ଏବଂ ଏହିସବୁ ଚିତ୍ର ଜଡ ସହ ସମ୍ପର୍କିତ ମିଥଗୁଡ଼ିକରେ ପ୍ରତିଫଳିତ 
ହୋଇଛି । ପ୍ରଥମରୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଯେହେତୁ ରାଜଧର୍ମ ଓ ଜନଧର୍ମର ପ୍ରତିସ୍ପର୍ବା ସ୍ଥିର ରାଜ୍ୟ ବା 


୧୭୨ ଓ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ପାଇଁ ସବୁବେଳେ ବିପଦଜନକ ଥଲା, ସେହିହେତୁ ରାଜ୍ୟାନୂକୂଳରେ ତନ୍ତ୍ରଧର୍ମଗୁଡ଼ିକର 
ସଂସ୍କୃତିକରଣର ଆବଶ୍ୟକତା ଉପଲବ୍ଧ ହୋଇଥଲା ଏବଂ ଏ ଦିଗରେ ପ୍ରଭୂତ ପ୍ରୟାସ କରାଯାଇଥିଲା | 
ବହିରାଗତ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଭୂତ ଭୁମି ଅନୂଦାନ ଫଳରେ ଯେଉଁ ଅସୁବିଧା ଓ କଠିଣତା 
ଉପ୍ନନ୍ଧ ହେଉଥଲା ତା'ର ସମାଧାନ ପାଇଁ ଜନତାକୁ ରାଜଧର୍ମର ନିକଟବର୍ରୀ କରିବାର ଉପାୟ 
ଅନେ୍୍‌ଷଣପୂର୍ବକ ରାଜଶକ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ତନ୍ତ୍ର ସମ୍ପଦାୟର ମାତୃଶକ୍ତିସବୁକୁ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମବ୍ୟବସ୍ଥା ଭିତରେ 
ସମଯୋଜିତ କରି ରାଷ୍ଟ୍ରଦେବୀ ରୂପରେ ବା ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ମାଧ୍ୟମରେ ଉଚ୍ଚସ୍ଥାନ ଦେବା ସହ 
ତାନ୍ତିକ ସମ୍ପଦାୟଗୁଡ଼ିକୁ ଏହି ନବଧର୍ମ ବ୍ୟବସ୍ଥା କୌଶଳରେ ଅବଦମିତ କରି ଜଢନସଂସ୍କୃତିର କ୍ରମ 
ସଂସ୍କୃତିକରଣର ରାସ୍ତାକୁ ପରିଷ୍କାର କରାଗଲା ।"“ ବହିରାଗତ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ଭୂମି ଅନୁଦାନ ଦେବାର 
ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ପ୍ରମାଣ ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳରୁ ହିଁ ମିଳିଥାଏ । ତେଣୁ ସମ୍ବବତଃ ବିବିଧ ତନ୍ତ୍ଧାରାରେ ପୁଷ୍ଟ 
ଜନଧର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ସରାଭିମୂଖୀ କରିବାର ବିବିଧ ପ୍ରୟାସ ମଧ୍ଯରୁ ଡିଡ ବା ଦଶ୍ଡର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ଓ 
ସଂସ୍କୃତିକରଣ ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ରାଜସରତ୍ତାଗୁଡ଼ିକର ଏକ ଉପାୟ ଓ ଆବଶ୍ୟକତା ଥୁଲା । 

ଡଡର ତାନ୍ତିକ ଭିରି ତଥା କ୍ରମସଂସ୍କୃତିକରଣର ଚିତ୍ର ସବୁ ଏଥିରେ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ମିଥ, ଉପଚାର 
ଇତ୍ୟାଦିରୁ ଉପଲବ୍ଧ ହୋଇଥାଏ | ଡ଼ିଡର ଅଘୋରୀ ବାଳକ ମିଥ୍‌ରେ ଶୈବ ଓ ଶାକ୍ତ ତନ୍ତ୍ର ବ୍ରାହୃଣ୍ୟ 
ଧର୍ମ ସହ ସିଧାସଳଖ ପ୍ରତିସ୍ପର୍ବା ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ ! ଏହି ମିଥରେ ନିମ୍ବବର୍ଗର ବାଳକଟି 
ପାଖରେ ଅଘୋର ବିଦ୍ୟା ଥିଲା ଯାହାକୁ ଅପହରଣ କରି ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ କୈଳାସ ପର୍ବତର ଗୁଙ୍ଧାରେ 
ଲୁଚେଇଦେଲେ । ସମ୍ଭବତଃ ରାଜାନୁଗୂହୀତ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମ ପ୍ରଥମ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ତନ୍ତ୍ରଧର୍ମଗୁଡ଼ିକ 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ସକ୍ରିୟ ହୋଇ ଉଠିଥିଲେ, ମାତ୍ର ଆର୍ଥକ ଓ ରାଜନୀତିକ ପରିସ୍ଥିତି ରାଜସତ୍ତାଗୁଡ଼ିକୁ 
ଜନତା ତଥା ଜନ ଧର୍ମର ନିକଟବର୍ରୀ ହେବାକୁ ବାଧ୍ଯ କରିଥିଲା | ଶିବ ତନ୍ତ୍ରବିଦ୍ୟାକୁ ଦଣ୍ଡ ରୂପରେ 
ମୁକ୍ତକରି ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବିତରଣ କରିବା ଏବଂ ତତ୍‌ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ତାଣ୍ଡବ ନୃତ୍ୟ ବି ପ୍ରଦାନ 
କରିବା, ସମୟକ୍ରମେ ରାଜସରଭାଗୁଡ଼ିକଦ୍ଵାରା ଏହିସବୁ ଧର୍ମର ଅନୁମୋଦନ ଓ ଆବଶ୍ୟକ ପରିବର୍ରନକୁ 
ଇଙ୍ଗିତ କରେ ! ଅଘୋର ତନ୍ତ୍ରବିଦ୍ୟା ପାଶୁପତ ଶୈବଧର୍ମର କାପାଳିକ ଓ କାଳମୁଖ ପ୍ରଭୃତି 
ଶାଖାମାନଙ୍କରେ ସୁପ୍ରତୁଳ ଥିଲା । ଶୈବତନ୍ତ୍ରର ଏହି ଦୂଇ ଶାଖା ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ ଏକ ଉପଶାଖା 
ମତ୍ତମୟୁର ସଂପ୍ରଦାୟ ସମଗ୍ର ମଧ୍ୟ ଭାରତ ତଥା ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳ ବା ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ଅଞ୍ଚଳରେ 
ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ଥିଲା | ପ୍ରଥମରୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି ଯେ, ସୋମବଂଶୀ ରାଜାମାନେ ପ୍ରଥମ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ 
ବ୍ରାହଣ୍ୟଧର୍ମର ମୁଖ୍ୟ ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ଥିଲେ ତଥା ତୀବରଦେବ, ଜନ୍ନଦେବ ଓ ରାଣୀ ବାସଟାଙ୍କ 
ସମୟରେ ବ୍ରାହୁଣ୍ୟ ଧର୍ମ ଏହି ଅଞ୍ଚଳରେ ବିପୁଳ ବିକାଶ ଓ ଆଧୂପତ୍ୟ ଲାଭ କରିଥିଲା । ତେବେ 
ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ବାଳାର୍ଚୁନ, ପ୍ରଥମ ଜନ୍ମେଜୟ ଇତ୍ୟାଦିଙ୍କ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ତଥା ଗଗନ ଶିବ ଓ 
ପତଙ୍ଗ ଶମ୍ଭୁଙ୍କ ପରି ଶୈବ ଦାର୍ଶନିକ ଓ ସଙ୍ଗଠକଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ ଏହି ଅଞ୍ଚଳରେ ଶୈବ ଓ 
ଶାକ୍ତଧର୍ମର ପୁନର୍ଜାଗରଣ.ଓ ସଂସ୍କୃତାୟନ ହୋଇଥଲା । ଏହି ମିଥ୍‌ରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ପାପମୁକ୍ତି ସମ୍ଭବତଃ 
ରାଜାନୂଗ୍ରହ ପ୍ରାପ୍ତ ଶୈବତନ୍ତର ଅତିମାର୍ଗିକ ଉପାଦାନଗୁଡ଼ିକର ତିରୋହଣର ସଂକେତ ଦିଏ । ଏହି 
ମିଥ୍‌ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ଅଞ୍ଚଳର ସାମାଜିକ ଶ୍ରେଣୀ ସଂଘର୍ଷର ପ୍ରତୀକାୟନ ସହ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଆଧ୍ବପତ୍ୟର 
ପ୍ରାଥମିକ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ପରେ ନିମ୍ନବର୍ଗ ଜାତି ଓ ଜନଜାତିଙ୍କ ନବଜାଗରଣ ତଥା ଶୈବଂ-ଶାକ୍ତ ତନ୍ତ୍ରର 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ଉଭରଣ ଘ ୧୭୩ 
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ପୁନଃସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ଥାନର ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରେ | ଏହି ଉଦ୍ଜାନ କିନ୍ତୁ ରାଜକୀୟ ପୂଷ୍ଠପୋଷକତାରେ 
କ୍ରମ ସଂସ୍କୃତିକରଣ ଅଭିମୁଖୀ ହୋଇଉଠେ । 

ର୍ଡତର ଉପ୍ପରି ବିଷୟକ ଅନ୍ୟ ଏକ ମିଥ୍‌ ମହାଭାରତର ଦକ୍ଷ ଯଜ୍ଞ ଉପାଦାନରୁ ନିଆଯାଇଛି । 
ଦକ୍ଷ ଯଜ୍ଞ ଉପାଖ୍ୟାନ ସର୍ବଭାରତୀୟ ସ୍ତରରେ ଶୈବ ଓ ଶାକ୍ତ ଧର୍ମ ସହ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମ ସମନ୍‌ୟର 
ଏକ ସଚେଷ୍ଟ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଅଟେ | ଏହି ମିଥ୍‌ ତଥା ବାସୁଦେବ କୃଷ୍ଣଙ୍କର ମୂୃତକାୟା ମଧ୍ଯରେ ଜୀବନ୍ତ 
ଆତ୍ସା ପ୍ରବେଶପୂର୍ବକ ନକୁଳୀଷ ବା ଲକୁଲୀନ ରୂପରେ ପୁନଃଆବିର୍ଭାବ ହେବା ମିଥ୍‌ ଭାରତୀୟ 
ସଂସ୍କୃତିରେ ଶୈବ, ଶାକ୍ତ ଇତ୍ୟାଦି ଧର୍ମକୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମର ନିକଟବର୍ଭୀ କରିବାର ପ୍ରାଥମିକ ସଚେଷ୍ଟ 
ପ୍ରୟାସ ଅଟେ । 

ର୍ଡତର କାମନାଘଟ, କାମନାଦଶ୍ଡ, ପାଣିଦଶ୍ଡ ଧୁଇଲ ଡରେ କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟର ଅନୁକରଣ, 
ପ୍ରଭା ନର୍ରକର ଭୋଳ ଯିବା, ଭୋକ୍ରାମାନଙ୍କର କଣ୍ଟା ଉପରେ ଶୟନ ତଥା ଜାତି-ବର୍ଶ୍ଣ ଭେଦହୀନତା 
ଏହାର ତାନ୍ତିକ ଉତ୍ସର ପ୍ରମାଣ ଦିଏ - ତେବେ ଆଦିବାସୀ-ତନ୍ତ ଅଭିଚାରପ୍ରଧାନ ୍ଡଡକୁ ସ୍ଵୀକାର ଓ 
ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ମାଧମରେ ଲୋକୋସ୍ସବର ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରଦାନ କରିବା ପରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମାନୁକୂଳରେ 
ଏହାର ସଂସ୍କୃତିକରଣ ପ୍ରୟାସ କରାଯାଇଛି । କାମନା ରାକ୍ଷସୀ ମିଥ୍‌ ଏହାର ପ୍ରତୀକ | ଭାରତବର୍ଷର 
ଶୈବ, ଶାକ୍ତ, ବୌଦ୍ଧ ଜୈନ, ପଞ୍ଚରାତ୍ର ଆଦି କୌଣସି ତନ୍ତ୍ରଧର୍ମ ନାରୀକୁ ଅନର୍ଥ ବା ପଥଭ୍ରଷ୍ଟ 
କରିବାର ମୂଳକାରଣ ରୂପରେ ଦେଖେନାହିଁ । ତନ୍ତ୍ରଧର୍ମଗୁଡ଼ିକ ସାଧାରଣତଃ ଉଦାର ଏବଂ ବୌଦ୍ଧିକ 
ଚେତନା ସମ୍ପନ୍ନ ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଜାତିଭେଦକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରେ ଏବଂ ଏଗୁଡ଼ିକରେ କୌଣସି 
ପ୍ରକାର ଯାତ୍ରା ନିଷେଧ ନଥାଏ । ଏଗୁଡ଼ିକରେ ନାରୀ ସମ୍ମାନୀତ ଓ ମର୍ଯ୍ୟାଦାସମ୍ପନ୍ନ ହେବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ସାଧିକା ଓ ଗୁରୁଙ୍କ ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରିପାରେ । ତନ୍ତ୍ରରେ ବିଧବାଙ୍କୁ ଜଳେଇବା ବା 
ସତୀପ୍ରଥା ଓ ଗଣିକାବୃଭି ନିଷେଧ ଥ୍ବାବେଳେ ତରୁଣୀ ବିଧବାଙ୍କ ପୁନର୍ବିବାହର ସ୍ଵୀକୃତି ରହିଛି 
ଏବଂ ନାରୀହତ୍ୟଯାକୁ ଜଘନ୍ଯ କର୍ମ ଭାବରେ ନିନ୍ଦା କରାଯାଇଅଛି.... ସାଧନାପୀଠ ବା ମନ୍ଦିର 
ବାହାରେ ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ତଚନ୍ତ୍ରଧର୍ମଗୁଡ଼ିକର ନୈତିକତା ଅତି ଉଚ୍ଚମାନର ରହିଥୁଲା ।* 
ତନ୍ତ୍ଧମମଗୁଡ଼ିକ ନାରୀକୁ (ative female principle) ବା ପ୍ରକୃତି ରୂପରେ ତଥା ଯୋନିପୂଜା 
ଓ ଯୌନାଭିଚାରକୁ ପବିତ୍ର ରୂପରେ ଦେଖାଯାଏ | 

ର୍ଡଡରେ ଶିବ ପାର୍ବତୀଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଆହୁରି ନଅଜଣ ଦେବୀ ପୂଜିତା ହୁଅନ୍ତି । ସେମାନେ 
ହେଲେ କାଳିକା, ଦକ୍ଷିଣକାଳୀ, ରୁଦ୍ରକାଳୀ, ଭୈରବୀ, ଭୁବନେଶ୍ଵରୀ, ରଣଘଣ୍ଟା, ବାଉତି, କ୍ଷେତ୍ରପାଳ 
ଓ ଚଣ୍ଡି । ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ବାଉତି, ରଣଘଣ୍ଟା ଓ କ୍ଷେତ୍ରପାଳ ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳାଞ୍ଚଳର ଲୌକିକ 
ମାତୃଶକ୍ତି ହୋଇଥିବାବେଳେ କାଳିକା, ଦକ୍ଷିଣକାଳୀ, ରୁଦ୍ରକାଳୀ, ଭୈରବୀ, ଭୁବନେଶ୍ବରୀ ଇତ୍ୟାଦୀ 
ଦେବୀ ଦଶମହାବିଦ୍ୟାର ଦେବୀ ଅଟନ୍ତି । ଡିଡର ପ୍ରଭାକୁ ମଧ୍ଯ କାଳୀ ବା ଶକ୍ତିଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ରୂପେ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥାଏ । ତନ୍ତ୍ରଧର୍ମରେ ପୃଥବୀମାତାର ପ୍ରତିରୂପ ସଦୃଶ ନାରୀ ହେଉଛି ଶ୍ରିରୂପିଣୀ ଓ 
ସମ୍ମାନସ୍ପଦା । ଏହି ପିତୃସତ୍ତାତ୍କକ ସମାଜ ପରି ନାରୀକୁ ନିମ୍ନ ଓ ଅବମାନିତ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁନଥାଏ | 
ଅପର ପକ୍ଷରେ ଆୟ୍ୟ ଜାତି ମୂଳତଃ ପିତୃସତ୍ତାତ୍କକ ଥିଲେ | କାମନାଘଟ ଓ କାମନାଦଣ୍ଡ ହେଉଛି 
ଅଭୀସ୍ତ୍ରା ବା କାମନାର ପ୍ରତୀକ | ଏହି କାମନା ହେଉଛି ନିଛକ ଭୌତିକ କାମନା । ଭୌତିକ 


୧ ୭୪ ଓ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ଜୀବନର ଅଭାବ ଅସୁବିଧାରାଜିର ପରିପୂରଣ ପାଇଁ ହିଁ ସକଳ ତନ୍ତ୍ରଧର୍ମର ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି । 
କାମନାଘଟକୁ ଜଣେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଦ୍ଵାରା ପରିପୂର୍ଶ କରିବା, କାମନା ରାକ୍ଷସୀର ମିଥ୍‌ ସଂଯୋଜନ ଇତ୍ୟାଦି 
ମାଧ୍ଯମରେ ଦଶ୍ତର ସଂସ୍କୃତିକରଣ କରାଯାଇଛି । ଦଶ୍ଡ ସଂସ୍କୃତିକରଣ ପ୍ରୟାସ ରୂପରେ ବିବିଧ ଯୁଗରେ 
ଦଣ୍ଡର ସ୍ଵରୂପ ବର୍ଣନା କରୁଥିବା ମିଥ୍‌କୁ ନିଆଯାଇପାରେ ଯେଉଁଠି କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଦଣ୍ଡ ସତ୍ୟଯୁଗର 
କୈଳାସ ପର୍ବତରେ ଲୁକ୍ଟାୟିତ ଥଲା ତଥା ତ୍ରେତୟା ଯୁଗରେ ସେତୁବନ୍ଧ ରୂପରେ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହେଲା | 
ଦଣ୍ଡ ସହିତ ରାମାୟଣର ସେତୁବନ୍ଧକୁ ଯୋଡ଼ିବା ଏକ ଅର୍ବାଚୀନ ପ୍ରୟାସ ମନେହୁଏ । କାରଣ 
ଜନଧର୍ମରେ ବା ବୈଷ୍ଣବ ତନ୍ତ୍ରରେ ପ୍ରଥମଥର ପାଇଁ ରାମଙ୍କ ସନ୍ନିବେଶ ହୁଏ ରାମାନନ୍ଦଙ୍କଦ୍ବାରା 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟ ଚତୁର୍ଦଶ ଶତକରେ ।"ˆ ଦଶ୍ଡଯାତ୍ରାର ସଂସ୍କୃତିକରଣର ଅନ୍ୟ ଏକ ଉଦାହରଣ ହେଉଛି 
ଏହାର ଭ୍ରାମ୍ୟମାଣ ଭୋକ୍ତାମାନଙ୍କର ଶୂଦ୍ଧପୂତ ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟା | ଭ୍ରାମ୍ୟମାଣ ତନ୍ତ୍ଗୁଡ଼ିକର ଅତିମାର୍ଗିକ 
ଉପାଦାନସବୂ ଏଠାରେ ତିରୋହିତ । 

ସୋମବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ କ୍ରମବର୍ବିଷ୍ଣୁ ବତୂଯାନ ଓ ସହଜ ତନ୍ତ୍ରର ପ୍ରଭାବକୁ ପ୍ରତିହତ 
କରିବାର ଏକ ସଚେଷ୍ଟ ଉପାୟ ରୂପରେ ସମ୍ଭବତଃ ଦଣ୍ଡରେ ଶବର-ଶବରୁଣୀ, ସଉରା-ସଭରୁଣୀ 
ଆଦି ନିମ୍ନବର୍ଗ ଜାତି ଓ ଜନଜାତିର ଚରିତ୍ରମାନଙ୍କୁ ସମାବେଶିତ କରାଯାଇଥୁଲା | କାରଣ ଏହିସବୁ 
ବର୍ଗ ହିଁ ତାନ୍ତିକ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ମୁଖ୍ୟ ସାଧକ ଓ ପରିବାହକ ଥଲେ । 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଜନଧର୍ମକୁ ରାଜଧର୍ମର ନିକଟବର୍ଭୀ କରିବାରେ ଦଶ୍ଡର ଭୂମିକା ଅତୁଳନୀୟ | 


କରମା 


କରମା ଏକ ଆଦିବାସୀ ଉତ୍ସବ ! ଏହାର ସମସ୍ତ ଆଭିଚାରିକ କ୍ରିୟାକଳାପରେ ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତିର 
ସଂକେତ ନିହିତ | ତେବେ ଏହାର କାହାଣୀ ଓ ସଂଗୀତରେ ତଥା “ କରମା ପୁରାଣ ଓ “ କର୍ମସାମୀ 
ପୂଜା” ଇତ୍ୟାଦି ପୁସ୍ତକ ରଚନା ମାଧ୍ୟମରେ ଆଦିବାସୀର ଏ ନିଚ୍ଛକ ସଂସ୍କୃତି ଭିତରକୁ ଆର୍ଯ୍ୟ 
ଚିନ୍ତନର ଅନୁପ୍ରବେଶ ଲକ୍ଷ୍ୟଣୀୟ | 

କରମା ହେଉଛି କରମ୍‌ ଗଛର ପୂଢା | କରମା କରମ୍‌ ବା ଭାଗ୍ୟର ଦେବତା ବା ଦେବୀ 
ରୂପେ ଗୃହୀତ । କରମାର ପୂଢା ପଦ୍ଧତିରେ ଆର୍ଯ୍ୟର ହସ୍ତକ୍ଷେପ ପ୍ରାୟତଃ ନାହିଁ | ତେବେ ପରବର୍ରୀ 
ସମୟରେ “ କରମା ପୁରାଣ” ଓ “ କର୍ମସାମୀ ପୂଜା” ଇତ୍ୟାଦିର ରଚନା ମାଧ୍ଯମରେ ଏହାର 
ସଂସ୍କୃତିକରଣ ପ୍ରୟାସ କରାଯାଇଛି । ଅଭିମନ୍ୟୁ ପ୍ରଧାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ରଚିତ “ କର୍ମସ୍ବାମୀ ପୂଜା' ରେ 
କରମସାନୀଙ୍କୁ କର୍ମସ୍ବାମୀ ଅପଭ୍ରଂଶ ରୂପରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବା ସହ ତାଙ୍କୁ କର୍ମର ଅଧ୍ଶ୍ଟାତ୍ରୀ ଦେବୀ 
ରୂପରେ ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଜନସମାଢ୍ରରେ କରମକୁ ଭାଗ୍ୟ ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇଥିଲେ ହେଁ ଶ୍ରୀ ପ୍ରଧାନ ଏଥୁପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟିପାତ କରିନାହାନ୍ତି | (ତାର କର୍ମେ ଯାହା ଥିବା = 
ତା' ଭାଗ୍ୟରେ ଯାହା ଥବ ଅଥବା ଜନମ ଦେଇଛ, କରମ୍‌ ନି ଦେଇ = ଜନ୍ଧ୍‌ ଦେଇଛି, କିନୁ 
ଭାଗ୍ୟ ଦେଇନି) । ପୁଣି ଏହି ପୁସ୍ତକ ଅନୁସାରେ କରମାର ଉତ୍ପର୍ି ହୋଇଥଲା ଦଶ୍ଡକାରଣ୍ୟରେ | 
ରାମ, ସୀତା ଏବଂ ସୌମିତ୍ରୀଙ୍କ ବନବାସ ସମୟରେ ଦଶ୍ଡକାରଣ୍ୟରେ ଅନାର୍ଯ୍ୟ ଶବର ଜାତିର 
ଲୋକମାନେ କାଷ୍ଠ ପାଷାଣ ପୂଜାରେ ଦୁଃଖତ ହୋଇ ସେମାନଙ୍କୁ ବେଦାନ ମାର୍ଗ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବାକୁ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା ଲୋକସାହିଁତ୍ୟରେ ଉରଭରଣ ଘ ୧୭୫ 
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ରାମଙ୍କୁ ଅନୁରୋଧ କରିଛନ୍ତି । ଶ୍ରୀରାମ ସେମାନଙ୍କୁ ଅଜ୍ଞାନ, ଅବିଦ୍ୟା, ତାମସିକ ମାୟା, ଡାଆଣୀ, 
କାହାଣୀ ଇତ୍ୟାଦି ଛାଡ଼ିବାକୁ ଉପଦେଶ ଦେଇ କର୍ମସ୍ବାମୀ ପୁଜା କରିବାକୁ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି ।"° 
ଏପରି ଏକ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିବାସୀ ବହୁଳ ଜନସମାଜରେ ହିନ୍ଦୁ ବିଶ୍ବାସକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
କରିବାର ଏକ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ମାତ୍ର ନୁହେଁ, ଅଧକନୁ ଆଦିବାସୀର ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନଧାରାକୁ ନିରର୍ଥକ ଓ 
ଅଜ୍ଞାନ ପୀଡ଼ିତ ଦର୍ଶାଇ ତା' ଉପରେ ସୁଭାଷଣସିଦ୍ଧ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଆର୍ଯ୍ୟର ସାଂସ୍କୃତିକ ଉପନିବେଶ 
ବିସ୍ତାରର ଏକ କୌଶଳ ମଧ୍ଯ ! “ କରମା ପୁରାଣ” ରେ କରମସାନୀଙ୍କୁ ପାର୍ବତୀଙ୍କ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅବତାର 
ରୂପରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି ।" ଏହା ବ୍ୟତୀତ କରମା ଗୀତଗୁଡ଼ିକରେ କରମସାନୀଙ୍କୁ ଆଦିମାତା, 
କାଳମୁଖୀ, କାଳଚଶ୍ି ଇତ୍ୟାଦି ରୂପରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ତାଙ୍କୁ ଏକ ପକ୍ଷରେ ସାତବହନି, 
ପୁଣି ସିଂହବାହିନୀ ରୂପରେ ମଧ୍ଯ ବର୍ଶ୍ତନା କରାଯାଇଛି । କେତେକ କରମା ଗୀତରେ କରମାକୁ 
ପୌରାଣିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମି ଓ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଦେବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରାଯାଇଛି । ଗୀତ ସବୁରେ କୁହାଯାଇଛି- 
ଭଗବାନ ବିଭିନ୍ନ ଅବତାରରେ କରମା ନାଚିଛନ୍ତି । ଏହା ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର ମାନସିକ ପ୍ରକ୍ଷେପଣ 
ହୋଇପାରେ କିମ୍ବା ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଆକୃଷ୍ଟ ମାନସିକ କରିବା ପାଇଁ ଏକ ପ୍ରକ୍ଷେପ 
ସାନ୍ଧନା ହୋଇପାରେ । ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ - 
ଆଦ୍ୟରେ କରମା ହେଲା ଶ୍ରୀ ବୃନ୍ଦାବନରେ 
ପଶା ଖେଳୁଥିଲେ ହରି ସତ୍ୟଭାମା ତୁଲେ 
ବଳରାମ ଧଇଲେ ମାନ୍ଦଲ 
ନାଚୁଥିଲେ ସୁଦାମ ସୁବଳ ।"“ 

ସଂସ୍କୃତିକରଣର ଏ ପରବର୍ଶୀ କେତେକ ପ୍ରୟାସ ବ୍ଯତୀତ କରମାର ପୂଜା ପଦ୍ଧତିରେ 
ଆର୍ଯ୍ୟର ହସ୍ତକ୍ଷେପ ପ୍ରାୟତଃ ନାହିଁ ଏବଂ କରମସାନୀ ଆଜି ବି ଆର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ଦାଣ୍ଡର ଦିଅଁ 
ହୋଇ ରହିଯାଇଛି । ଆର୍ଯ୍ୟ ଝୀକର ସାହାଯ୍ୟରେ କରମସାନୀର ପୂଜା କରେଇନିଏ । ଏଠାରେ 
ଭୟ ବା ଭକ୍ତଠାରୁ ମୈତ୍ରାର ଇଚ୍ଛା ଅଧ୍ବକ ।”° 

କରମା କାହାଣୀରେ ସାମୁଦ୍ରିକ ନୌବାଣିଜ୍ୟ ଓ ସମୁଦ୍ରର ବର୍ଣ୍ତନା ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ତଥ୍ୟ 
ଯାହା ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ଅଥବା କରମା ପାଳନ କରାଯାଉଥିବା ମୂଳ ଆଦିବାସୀ ଭୂମିଗୁଡ଼ିକର ( ଝାଡଖଣ୍ଡ, 
ଛରିଶଗଡ଼) ଭୌଗୋଳିକ ସ୍ପିତିରେ ସ୍ତଷ୍ଟ ରୂପେ ବହିରାଗତ ଓ ଅର୍ବାଚୀନ ତତ୍ତ ରୂପେ ପ୍ରତିଭାତ 
ହୁଏ | ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ନୌସଭ୍ୟତାକୈନ୍ଦ୍ରିକ ଏମିତି ଏକ କାହାଣୀ ଆଶା କରାଯାଇନପାରେ | 
ପୁଣି ସାଧବ ପୁଅମାନଙ୍କର କରମସାନୀଙ୍କୁ ଅସ୍ଵୀକାର କାରଣଟି ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ । ଆର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ନୀତିବଦ୍ଧ 
ଜୀବନରେ ସ୍ତ୍ରୀ ପୁରୁଷର ଏକତ୍ର ନାଚଗୀତ ସହ୍ଯ ହୋଇନି । ଏଣୁ ସାଧବ ପୁଅ ପୂଜାମଣ୍ଡପ 
ଭାଙ୍ଗିଦେଇଛି । କରମସାନୀକୁ ପାଣିରେ ଭସେଇ ଦେଇଛି ।”* ମିର୍ବାମାନଙ୍କ କାହାଣୀରେ ସାଧବ 
ସାତ ଭାଇ ବଳଦ ଗାଡ଼ିରେ ଗ୍ରାମାନ୍ତରକୁ ଯିବାକଥା ରହିଛି ଏବଂ ସମ୍ଭବତଃ ଏହି କାହାଣୀଟି ମୂଳ 
କାହାଣାର ନିର୍ଯ୍ୟାସ ଓ ପ୍ରାଚୀନତାକୁ ବଜାୟ ରଖୁଛି ଏବଂ ଏହା ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗରେ ପ୍ରାଥମିକ ସ୍ତରରେ 
ଏହି ଅଞ୍ଚଳକୁ ଆସିଥିବା ବ୍ଯବସାୟୀବର୍ଗ ବା ଏହି ଭୂମିରୁ ପରିବର୍ଭିତ ଆର୍ଥକ ସଂରଚନାଗୁଡ଼ିକର 
ପୂଷ୍ଠଭୂମିରୁ କ୍ରମ ଉତ୍ୁତ ହୋଇଥିବା ସ୍ଥାନୀୟ ବ୍ୟବସାୟୀବର୍ଗ ସହ ସାଂସ୍କୃତିକ ଦୂରତା ଓ ଆଦାନପ୍ରଦାନର 
ସୂତ୍ର ନିର୍ଶୟ କରେ । କିନ୍ତୁ ପରବର୍ରୀ କାହାଣୀମାନଙ୍କରେ ସାମୁଦିକ ନୌବାଣିଜ୍ୟର ଚିତ୍ର ଦେଖାଯାଏ 


୧୭୬ ଠ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ଏବଂ ସମ୍ଭବତଃ ସାମୁଦ୍ରିକ ନୌବାଣିଜ୍ୟ ସହ ସମ୍ପର୍କିତ ଉପକୂଳୀୟ ଆର୍ଯ୍ୟଗୋଷ୍ଠୀଙ୍କ ଏ ଅଞ୍ଚଳକୁ 
ଆଗମନ ପରେ କରମା କାହାଣୀରେ ଏହା ନୂତନ ଅନୁପ୍ରବେଶ ମାତ୍ର | 

ଏହି ବ୍ୟବସାୟୀବର୍ଗ ଥିଲେ ସମ୍ଭବତଃ ଯୋଶୀଙ୍କ ବର୍ଣିତ ଲୁଣ ବ୍ୟବସାୟୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ଯିଏ 
ଗୋଟିଏ ଲୁଣ ବଦଳରେ ଆଦିବାସୀଙ୍କଠାରୁ କୋଡ଼ିଏ ଗୁଣ ଚାଉଳ ନେଇଯାଉଥଲେ ”” ତଥା 
ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ଉପକୂଳ ଅଞ୍ଚଳରୁ ରାଜାନୁଗ୍ରହରେ କ୍ରମେ ସଂଚରିତ ହୋଇ ଆସି ଏ ଅଞ୍ଚଳର 
ଉନ୍ନତ କୃଷିଜୀବୀ ତଥା ବ୍ୟବସାୟୀବର୍ଗ ଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଥିବା ଏବଂ ନିଜକୁ ଓଡ଼ିଶାର 
ପ୍ରାଚୀନ ସାଧବବର୍ଗର ଉତ୍ତରାଧଵକାରୀ ରୂପରେ ଗର୍ବ ଅନୁଭବ କରୁଥିବା ସମ୍ପନ୍ନ ଡେଲି ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ବ୍ୟବସାୟୀ ଜାତି ବିଶେଷର ଏକ ସମନ୍ବିତ ବର୍ଗ । ସେ ଯାହା ହେଉନା କାହିଁକି ଏହି ବର୍ଗ 
(ସାଧବବର୍ଗ) ଉପକୂଳ ଓଡ଼ିଶାରୁ ଏ ଅଞ୍ଚଳକୁ ସଂକୁମିତ ହୋଇଆସିଥିଲେ ଏବଂ ପ୍ରାଥମିକ ସ୍ତରରେ 
ଏଠାକାର ସ୍ଥାନୀୟ ଅଧ୍ୁବାସୀଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସରାଜନ ହୋଇପାରିନଥୂଲେ । ଉଭୟଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଥିବା 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ଆର୍ଥକ ଦୂରତା ହିଁ ଏ ଅବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରଧାନ ଭିଭି ହୋଇଥିବ ଯାହା ନବାଗତ 
ବ୍ୟାପାରୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ କଦାପି ଅନୁକୂଳ ହୋଇନଥୂବ | ଫଳତଃ ସ୍ଥାନୀୟ ଅଧ୍ବବାସୀଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସଭାଜନ 
ହେବାପାଇଁ ଏଠାରେ ସ୍ଥାୟୀ ବସତି ସ୍ଥାପନ ଆରମ୍ଭ କରିଥିବା ବ୍ୟାପାରୀ ସାଧବ ଗୋଷ୍ଠୀ ଆଦାନପ୍ରଦାନର 
ରାସ୍ତା ଅନ୍ଲେଷଣପୂର୍ବକ ସ୍ଥାନୀୟ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନପ୍ରବାହ ଭିତରକୁ ଅନୁପ୍ରବେଶ 
କରିବାର ଉପାୟ ଖୋଜିଥବେ | ଏ ପ୍ରକାର ସାଂସ୍କୃତିକ କାହାଣୀ ବା ମିଥ୍‌ମାନଙ୍କର ଅନୁପ୍ରବେଶ 
ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ଏମାନଙ୍କ ପରିଚିହ୍ନନ ତଥା ଆଦିବାସୀଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସଭାଜନ ଓ ନିକଟତର 
କରିବାରେ ଯଥେଷ୍ଟ ସହାୟତା ଦେଇଛି । କରମା କାହାଣୀରେ ସାମୁଦ୍ରିକ ନୌବାଣିଜ୍ୟ ସଂଲଗ୍ନତା 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଧବବର୍ଗର ସ୍ବୀକୃତି ପାଇଁ ହିଁ ଅଧକ ଗୁରୁଦ୍ପୂର୍ଣ ନବେତ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନପ୍ରବାହରେ ଏହାର ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଭୂମିକା ନାହିଁ । କାହାଣୀରେ ପରିକଳିତ 
ସାମୁଦ୍ରିକ ନୌବାଣିଜ୍ୟର ସମୟ ଓ କରମା ପାଳନର ସମୟ ଖାପ ଖାଏନାହିଁ, ଅଧୂକନୁ ଏହା 
ନୌବାଣିଜ୍ୟର ଭୌଗୋଳିକ ପରିସ୍ଥିତି ତଥା କାଳୀକ ସତ୍ୟକୁ ବି ଅସ୍ଵୀକାର କରେ | କରମା ପୂଜା 
ହୁଏ ଭାଦ୍ରବ ଶୁକ୍ୃପକ୍ଷ ଏକାଦଶୀରେ, ବର୍ଷାଦିନରେ, ଯାହା ନୌବାଣିଜ୍ୟ ପାଇଁ ଯିବା ବା ଫେରିବାର 
ଉପଯୁକ୍ତ ସମୟ ନୂହେଁ । 

କରମା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ସବୂତକ କାହାଣୀ ଆଦିବାସୀ ଓ ସାଧବ / ବ୍ୟାପାରୀ ଗୋଷ୍ଠୀମଧ୍ୟରେ 
ପ୍ରାଥମିକ ଉତ୍ତେଜନା ତଥା ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂଘର୍ଷର ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ ସହ ସହାବସ୍ଥାନ ଓ ସମୀକରଣଗତ 
ଆଦାନପ୍ରଦାନର ସୂଚନା ଦିଏ । 


ଉପନିବେଶୀକରଣ ଓ ପ୍ରତିଗାମୀ ମିଥ୍‌ 


ଆଦିମ ମଣିଷର ପ୍ରାକୃତିକ ଓ ଜାଗତିକ ଜୀବନାନ୍େଷଣର ପ୍ରତିଫଳ ସ୍ଵରୂପ ମିଥ୍ର ଉ୍୍ବ ହୋଇଥିଲା । 
ଆପଣାର ଏତିହାସିକ ବିକାଶକ୍ରମ ତଥା ଯାତ୍ରା ମାଧ୍ଯମରେ ମିଥ୍‌ ଜୀବନର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଵରୂପ, ଅନୁଭୁତିସିବ 
ଜାଗତିକ ଅନୁଭୂତିଜନିତ ନୂତନ ଜ୍ଞାନୋଦୟ, ନୂତନ ସାମାଜିକ, ଆର୍ଥିକ ଓ ରାଜନୀତିକ ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ଗୋଷ୍ଠୀ୍ବୀବନର ପୁନଃରୁସ୍ଜାନ ତଥା ସଙ୍କଟ ସମୟରେ ଜାତି ଓ ଜନଜାତିଗୁଡ଼ିକୁ ନବ ଆଲୋକର 
ସନ୍ଧାନ ଦେଇଆସିଛି । ଭାରତୀୟ ଜନଜୀବନର ଏତିହାସିକ ଯାତ୍ରା ଭିତରେ ସାମ୍ରାଜ୍ୟଗୁଡ଼ିକର 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା ଲୋକସାହିତଚ୍ଯରେ ଉରରଣ ଓ ୧୭୭ 
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ଉଦଭବ ଓ ବିଜାଶ ସହ ଏହି ଉପମହାଦେଶର ବିବିଧ ଅଞ୍ଚଳରେ ବସବାସ କରିଆସୁଥିବା ସ୍ଥାନୀୟ 
ଅଧ୍ବାସୀ ଓ ଆର୍ଯ୍ୟ ଜାତିମାନଙ୍କର ସହାବସ୍ଥାନ, ସମନ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି ଏଠାକାର ଜନଜୀବନକୁ ନୂତନ 
ସମନ୍ବିତ ରୂପ ପ୍ରଦାନ କରିବାର ଆରମ୍ଭ କଲା ! ମିଥ୍‌ ଏବଂ ମିଆୟ ବିଶ୍ଵାସ ସବୁର ପରିବର୍ଭିତ ରୂପ 
ଏହି ସମନ୍ୟ ସାଧନରେ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରିଛି ! ଏହି କ୍ରମରେ ଗୌରବର୍ଣ୍ଣ ଆର୍ଯ୍ୟ ଦେବତା 
ସବୁ କାଳକ୍ରମେ ଦିଗପାଳରେ ପରିଣତ ହୋଇଗଲେ ଏବଂ ଆର୍ଯ୍ୟ-ଅନାର୍ଯ୍ୟ ସମନ୍ବିତ ରୂପର 
ଦେବତା ତଥା ବିବିଧ ଜନଜାତିର ସଂସ୍କୃତିନାୟକମାନେ (ରାମ, କୃଷ୍ଣ, ଶିବ, ହନୁମାନ ରତ୍ୟାଦି) 
ମୁଖ୍ୟ ଦେବତାର ସ୍ଥାନ ଅଧ୍କାର କରିନେଲେ । ମିଥ୍‌ର ଏ ପରିବର୍ରନଶୀଳ ଭୂମିକା ଜନଧର୍ମଗୁଡ଼ିକରେ 
ଅଧକ ଜନହିତକର ପରିଦୃଷ୍ଠ ହେଉଥିବାବେଳେ ସାମ୍ବାଜ୍ୟବାଦ ଓ ରାଜାନ୍ତିକ ସାମନ୍ତବାଦରେ 
ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସ ପ୍ରଖ୍ୟାପନ ମାଧ୍ଯମରେ ଜନତାର ଉପନିବେଶିକରଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନୂତନ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଅନେ୍‌ଷା ରହିତ ପ୍ରତିଗାମୀ ମିଥ୍‌ସବୁ ସୃଷ୍ଟି କରାଗଲା ଏବଂ ଏହା ମାଧ୍ୟମରେ ରାଜାଙ୍କ ଏଶୀ ଶକ୍ତିର 
ଅଧ୍କାରୀ ଓ ଉତ୍ତରାଧୁକାରୀ ତଥା ବ୍ରାହୁଣ୍ୟବର୍ଗକୂ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଓ ଆଧ୍ୂଭୌତିକ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତିନିଧ୍‌ 
ଦେବତା ରୂପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିବାର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରାଗଲା | 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଢନଜୀବନରେ କାନ୍ତାର ରାଜାଙ୍କ ରାଣୀ ପଦ୍ଧାବତୀଙ୍କ ପାଣିରେ ଚାଲିଯିବାର 
ମିଥ୍‌ ପ୍ରଜା ହିତରେ ରୂପାୟିତ ଏବଂ ଏହି ମିଥ୍‌ ସ୍ଵକର୍ମପ୍ରବଣ ହୋଇ ସ୍ଵଉପାର୍ଜିତ ଆହାର ଭୋଜନ 
କରିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରାଜାକୁ ପ୍ରେରିତ କରିବା, ଏ ଅଞ୍ଚଳର ଗୁପ୍ତ ପୂର୍ବବର୍ଭୀ ସମୟର ଜନତାନ୍ତିକ 
ପ୍ରତିନିଧବତଵମୂଳକ ଜନହିତକାରୀ ରାଜତନ୍ତ୍ରର ସୂଚନା ଦିଏ ।ଏହି ମିଥ୍‌ ଅନୁସାରେ କାନ୍ତାର ରାଜାଙ୍କ 
ରାଣୀ ପଦ୍ମାବତୀ ସିଛିପ୍ରାପ୍ତା ରମଣୀ ଥିଲେ ଏବଂ ନନ୍ମ/ ଫିଛ ବଳରେ ପଦ୍ଧପତ୍ର ଉପରେ ଚାଲିଯାଇ 
ଜଳ କଳଶ ପୁଷ୍ଠରିଣୀର ମଧ୍ଯଭାଗରୁ ଆଣିପାରୁଥଲେ । ଦିନେ କଶ୍ଡରା(କାନ୍ତାର) ରାଜା 
ଲୋକମାନଙ୍କଠାରୁ କଡ଼ାଏ ଲେଖାଏ କଉଡ଼ି କର ଅସୁଲ କରିବାର ପ୍ରସ୍ତାବ କଲେ | ପ୍ରଜାମାନେ 
ସମସ୍ତେ ଏହି ପ୍ରସ୍ତାବକୁ ଆନନ୍ଦରେ ଗ୍ରହଣ କରି ଗୋଟାଏ ଗୋଟାଏ ସୁନାର କଉଡ଼ି ଦେଲେ | 
ସେହି କୌଡ଼ି ରାଜା ଗ୍ରହଣ କଲେ | ଅନ୍ୟ ଦିନ ରାଣୀ ପୂର୍ବପରି ପାଣି ଆଣିଯିବା ସମୟରେ 
ପଦ୍ଧପତ୍ର ଉପରେ ଯାଇପାରିଲେ ନାହିଁ | ତାଙ୍କର ପାଦ ଜଳ ମଧ୍ଯକୁ ପଶିଗଲା | ଏହାଦେଖୁ ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ 
ପୁଷ୍ପରିଣୀରୁ ଫେରିଆସି ରାଜାଙ୍କୁ କହିଲେ “ ତୁମ୍ଭେ କ”ଣ ଅନ୍ୟାୟ କରିଛ ? ” ରାଜା ସେହି କୌଡ଼ି 
ଅସୁଲ କରିଥିବା କଥା କହିବାରୁ ରାଣୀ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁଃଖୂତ ହୋଇ ସେହି କୌଡ଼ିମାନ ଫେରାଇଦେବାକୁ 
କହିଲେ । ରାଜା ଏଥିରେ ସହମତ ହୋଇ ଅସୁଲ କରିଥିବା କୌଡ଼ି ପ୍ରଜାମାନଙ୍କୁ ଫେରେଇଦେବାରୁ 
ରାଣୀ ପୂର୍ବପରି ପଦ୍ଧପତ୍ର ଉପରେ ଯାତାୟତ କରିପାରିଲେ ।“" ଯାଦୂୃକାରୀ ଘଟଣା ରୂପରେ ଏତିହାସିକ 
ସତ୍ୟତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯାହାବି ହେଉନା କାହିଁକି ଏହାର ଏକ ରଚନାତ୍ସକ ଦିଗ ରହିଛି ଏବଂ ଏହା ଗୁପ୍ତ 
ପୂର୍ବବର୍ଭୀ ଯୁଗରେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ଅଞ୍ଚଳ ବା ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳ ଭୂଖଣ୍ଡ ଲୌକିକ ଜନଜୀବନରେ 
ରାଜା ଓ ପ୍ରଜା ସମ୍ପର୍କର ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରେ । କିନ୍ତୁ ଗୁପ୍ତ ପ୍ରରବର୍ରୀ ଯୁଗୀୟ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର 
ରାଜନୀତିକ ଜୀବନରେ ମିଥ୍‌ ନିର୍ମାଣର ଧାରା ସମ୍ପୂର୍ଣ ବଦଳିଯାଏ ଏବଂ ଏହି ଯୁଗରେ ଆଧୂଭୌତିକ 
ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵବାସଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରଚାର ମାଧ୍ଯମରେ ମିଥ୍‌ଗୁଡ଼ିକ ରାଜସତ୍ତା ଅନୁକୂଳରେ ପ୍ରଜା ବା ଜନତାର 
ଉପନିବେଶିକରଣର ମୁଖ୍ୟ ଆୟୁଧ ରୂପରେ ବ୍ୟବହୃତ ହୁଏ । ରାଜପୁରାଣ ଓ ବ୍ରତ କଥାର ଏ 
ପ୍ରକାର ମିଥ୍‌ଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରତିଗାମୀ ମିଥ୍‌ ରୂପରେ ନାମିତ କରାଯାଇପାରେ ! କାରଣ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନ୍ଲେଷା 


୧୭୮ ଠ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ବିରହିତ ତଥା ରାଜଶକ୍ତିକୁ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଓ ସର୍ବକର୍ମକ୍ଷମ ସ୍ଵର୍ଗୀୟ ପ୍ରତିନିଧ୍ୂ ରୂପରେ ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରୁଥିବା ଏହି ମିଥ୍‌ସବୁ କେବଳ ପ୍ରଜା ବା ଜନତାର ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ, ରାଜନୀତିକ ଓ 
ଆର୍ଥିକ ଉପନିବେଶିକରଣର ଉପକରଣ ବା ମାଧ୍ୟମ ରୂପରେ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇନାହିଁ, ଅଧୂକନୁ 
ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସଗୁଡ଼ିକର ଦୃଢ଼ୀକରଣ ମାଧ୍ୟମରେ ଜନମାନସକୁ କବଳିତ କରି କେଉଁ ଆଦିମ କାଳରୁ 
ଗଡ଼ିଆସୁଥିବା ପ୍ରାକୃତିକ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନ୍ଵେଷୋାର ଧାରାକୁ ଅବରୁଦ୍ଧ କରିବାରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା 
ନିର୍ବାହ କରିଛି । ଉପକୂଳ ଓଡ଼ିଶାର “ କାଞଚ ଅଭିଜାନ ” ମିଥ୍ଟି ଏକ ଅନୂରୂପ ଏକ ପ୍ରତିଗାମୀ ମିଥ, 
ଯେଉଁଥିରେ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ ବିଳାସୀ ରାଜାର ଇଚ୍ଛା ଓ ସ୍ଵାର୍ଥନୂକୂଳରେ ଉତ୍କଳୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରାଣକେନ୍ଦ୍ର 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କବଳିତ ଓ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି । 

ଗୁପ୍ତ ପରବର୍ଶୀ କାଳରେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଅନେକ ଛୋଟ ଛୋଟ ରାଜ୍ୟର ଉତ୍ଥାନ 
ହେବା ସହ ଅନେକ ଅଜ୍ାତକୂଜଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତି ବା ଆଦିବାସୀ ଦଳପତି ଏହି ଛୋଟ ଛୋଟ 
ରାଜ୍ୟଗୁଡ଼ିକରେ ରାଜସରା ଅଚ୍ତିଆରପୂର୍ବକ ରାଜା ହୋଇଥିଲେ । ଗୁପ୍ତଯୁଗୀୟ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମ ରାଜସଭ୍ତାକୁ 
ଚରମ ସଂସ୍କୃତାୟିତ କରିସାରିଥଲା ଏବଂ ରାଜପଦଗୁଡ଼ିକ ସହ ଅଲୌକିକ ସ୍ବୀକୃତି, ଉଚ୍ଚବଂଶଜତ୍ଵ 
ଓ କ୍ଷତ୍ରୀୟତ୍ଵ ଆଦି ଜଡ଼ିତ ହୋଇସାରିଥିଲା । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ନୂତନ ରାଜନ୍ଯୟବର୍ଗ ଆପଣାର 
କ୍ଷତ୍ରୀୟତ୍ଵ ଓ ଉଚ୍ଚବଂଶଜତବ ଯଥା ( ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶ, ଚନ୍ଦ୍ରବଶ, ନାଗବଂଶ, ଅମର ଆର୍ଯ୍ୟକୂଳ, 
ସୋମବଂଶ, ଚୌହାନବଂଶ ଆଦି) ତଥା ଆଲୌକିକା ଏଶ୍ବୀ ସ୍ବୀକୃତୀ ( ହାତୀ ସୁନାକଳସ ଢାଳିବା) 
ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରତିପାଦନ କରିବା ସକାଶେ ମିଥ୍‌ ନିର୍ମାଣରେ ଚତୁର ଓ ସ୍କାର୍ର ପୌରାଣିକ ପରଂପରାରେ 
ଶିକ୍ଷିତ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ନିଜ ନିଢ୍ଚ ରାଜ୍ୟକୁ ଆମନ୍ତିତ କରି ଦରବାରରେ ତଥା ନୂତନ ମହ୍ଦିରରାଜଚି 
ନିର୍ମାଣପୂର୍ବକ ସହର ଓ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳର ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ଅବସ୍ଥାପିତ କରି କରମୁକ୍ତ ଭୂମି ବା ଗ୍ରାମମାନ 
ଦାନ କଲେ | ଏମାନଙ୍କ ସହାୟତାରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ମିଥ୍‌ ତଥା ରାଜପୁରାଣର ରଚନା ଓ 
ପ୍ରଚାର ମାଧ୍ଯମରେ ଆପଣାର କ୍ଷତ୍ରୀୟତ୍ୃ, ଉଚ୍ଚବଂଶଜତ୍‌ ଓ ଆଲୌକିକ ସମର୍ଥନ ପ୍ରାପ୍ତିର ତଥ୍ୟ 
ପ୍ରତିପାଦନ କଲେ ।”” ଏହାର ପ୍ରମାଣ ସ୍ଵରୂପ ଅଗ୍ମିକୂଳ ମିଥ୍‌୍‌ କୋଶଳାନନ୍ଦମ୍‌ ଓ ଜୟଚନ୍ଦିକା 
ଇତ୍ୟାଦି ରାଜପୁରାଣର ଅନୁଶୀଳନ କରାଯାଇପାରେ । (ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟ ଇତିହାସ ଅଂଶର 
ଚୈହାନବଂଶରେ ଏହା ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଛି) । 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ରାଜବଂଶଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରାଥମିକ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମ ଗ୍ରହଣପୂର୍ବକ 
ଆର୍ଯ୍ୟଧର୍ମକୁ ପ୍ରୋତ୍ସାହିତ କରିବା, ନିଜକୁ ଆର୍ଯ୍ୟ ଓ କ୍ଷତ୍ରୀୟ ରୂପରେ ପ୍ରତିପାଦନ କରିବା ଆଦି 
ସେମାନଙ୍କର ନିଜସ୍ଵ ସଂସ୍କୃତିକରଣର ପରିଚୟ ଦିଏ । ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ପରିସ୍ଥିତିର ଚାପରେ 
ଆଦିବାସୀ-ତନ୍ତ୍ରର ସ୍ଵୀକାର ଆପଣାର ଆଦିବାସୀ ମୂଳଉତ୍ସ ହେତୁ ଏମାନଙ୍କ ପାଇଁ କଷ୍ଟକର ହୋଇ 
ନଥିବ | ଅପର ପକ୍ଷରେ ଜନତାର ବର୍ଗ ବିଭାଜନ ଓ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ଅତିମାଗିକ ଉପାଦାନଗୁଡ଼ିକର 
ମୂଳପୋଛ କରିବା ସତ୍ତାର ସ୍ଥାୟିତ୍ଵ ତଥା ଜନତାର ଆର୍ଥକ, ସାମାଜିକ, ରାଜନୀତିକ ଉପନିବେଶିକରଣ 
ପାଇଁ ଅତି ଆବଶ୍ୟକ ଥଲା । ଫଳତଃ ରାଜ୍ୟର ତତ୍ତ୍ରାବଧାନରେ ପୁରୋହିତବର୍ଗଙ୍କ ଜରିଆରେ 
ନୂତନ ସମନ୍ୟଧର୍ମୀ ମିଥ୍‌ଗୁଡ଼ିକର ସର୍ଚ୍ଚନା ଓ ପ୍ରଚାର ମାଧ୍ୟମରେ ଜନଧର୍ମର କ୍ରମସଂସ୍କୃତିକରଣ କରି 
ଜନତାକୁ ରାଜା ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଭକ୍ତି ଶିଖେଇବାର ଉପାୟ ଅବଲମ୍ବନ କରାଗଲା । ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତିର 
ଆତ୍ସୀକରଣ ତଥା ଆଦିବାସୀ ଦଳପତିମାନଙ୍କ ସହିତ ବନ୍ଧୁତାପୂର୍ଣ୍ ସମ୍ପକ ମାଧମରେ ରାଜଶକ୍ତି ଗୁଡ଼ିକ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ଉତ୍ତରଣ ଘ ୧୭୯ 
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ଆଦିବାସୀ ଉପନିବେଶିକରଣ ସୂତ୍ର ଅନ୍ଵେଷଣ କରିଥିବା ବେଳେ ନିମ୍ନବର୍ଗ ହିନ୍ଦୁ ଜନତାର 
ଉପନିବେଶିକରଣ ସକାଶେ ଉଷା ଓ ବ୍ରତକଥାଗୁଡ଼ିକର ନୂତନ ଆତଙ୍କ ପ୍ରଦ ମିଥ୍‌ଗୁଡ଼ିକର ସଜନା ଓ 
ଆଭିଚାରୀକ ପୂଜାପଦ୍ଧତି ମାଧ୍ଯମରେ ତାହାର ପ୍ରଚାର ଓ ପ୍ରସାର କରାଯାଇଥିଲା | 


ଉଷା, ବ୍ରତ ଓ ଜିତିଆ କଥା : ବ୍ରତକଥାଗୁଡ଼ିକୁ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ନିଛକ ବ୍ରାହ୍ମଣବାଦୀ ପ୍ରଚାର 
ସାହିତ୍ୟ କୁହାଯାଇପାରେ ! ତେବେ ଏଗୁଡ଼ିକରେ ଭାରତୀୟ ବ୍ରାହ୍ମଣବାଦୀ ଦର୍ଶନର ଗାମ୍ଭୀର୍ଯ୍ୟ ଅଥବା 
ପ୍ରାଚୀନ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ସାହିତ୍ୟର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟବୋଧ ସଂପୂର୍ଣ ତିରୋହିତ | ଏହା ପ୍ରଲୋଭନ ଓ ଆତଙ୍କ 
ପ୍ରଦର୍ଶନ ମାଧ୍ୟମରେ ତୃଣମୂଳ ହିନ୍ଦୁ ଜନତାକୁ ଉପନିବେଶିତକରି ରାଜା ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଭକ୍ତି ଶିଖେଇବାର 
ଏକ ପ୍ରଶିକ୍ଷିତ ଓ ଯୋଜନାବଦ୍ଧ କୌଶଳ ସଦୃଶ ମନେହୁଏ । 

ବ୍ରତକଥାଗୁଡ଼ିକ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ପାରମ୍ପରିକ ଏତିହାସିକ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନରେ ଏକ 
ଅର୍ବାଚୀନ ଅନୁପ୍ରବେଶ ଅଟେ | ସମ୍ଭବତଃ ନିକଟ ଅତୀତରେ ( ଅଷ୍ଟାଦଶ-ଉନ୍‌ବିଂଶ ଶତକରେ 
ଯେତେବେଳେ ଏ ଅଞ୍ଚଳର ରାଜାମାନେ ମରହଟ୍ଟା ଓ ଇଂରେଜଙ୍କ କରଦ ଥଲେ) ଉପକୂଳ 
ଓଡ଼ିଶାରୁ ସଂଚରିତ ହୋଇ ଆସିଥିବା ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ବର୍ଗ ସହ ଏଗୁଡ଼ିକ ଏ ଅଞ୍ଚଳକୁ ଆସିଥୁଲା | 

ବ୍ରତକଥାଗୁଡ଼ିକରେ ବ୍ରତ ପାଳନ ପାଇଁ କେବଳ ହିନ୍ଦୁ ବର୍ଣ୍ମାନଙ୍କୁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି । 
ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ ବୈଶ୍ଯ ଓ ଶୂଦ୍ର ଚାରିବର୍ଣଣର ଲୋକେ ବ୍ରତ ପାଳନ କରିପାରିବେ । ଏଥରେ 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ମୂଳ ନିବାସୀ କୌଣସି ଆଦିବାସୀ ଜନଜାତି ଅଥବା ଲୋକଦେବୀଙ୍କ ସହଭାଗୀତା 
ନାହିଁ । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଜୀବନଧାରା ମୂଳତଃ ଆଦିବାସୀ ବହୁଳ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନଧାରା | ତେଣୁ 
ଏ ଅଞ୍ଚଳର ସମନ୍ଟୟଗତ ଲୋକ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନଧାରା ମଧ୍ଯକୁ ଏ ଏକ ଅର୍ବାଚୀନ ଅନୁପ୍ରବେଶ 
ଅଟେ । ସଂକ୍ରମିତ ବ୍ରତକଥାଗୁଡ଼ିକର ମିଥୀୟ କଥାଭାଗ, ଭାଷା ବିନ୍ଯାସ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଅନୁଧ୍ୟାନ 
କଲେ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ଏହା ଏହି ଅଞ୍ଚଳର ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ ସାଂସ୍କୃତିକ ସହାବସ୍ରାନମୂଳକ ମିଥ୍‌ମାନଙ୍କଠାରୁ 
ଅର୍ବାଚୀନ | 

ଏହାର ମିଥୀୟ କଥାଭାଗରେ ଉତ୍କଳୀୟ ଭାଷାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଏହାର ଅର୍ବାଚୀନତାକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରେ । ଏହା ବ୍ୟତୀତ ବ୍ରତକଥାଗୁଡ଼ିକରେ ଉଲ୍ଲିଝୃତ ଫୁଲ ଓ ଫଳଗୁଡ଼ିକ ମୂଳତଃ ଉପକୂଳୀୟ 
ଭାଷାର ନାମ ବହନ କରିଥାନ୍ତି । “ ପୁଅ ଜିତିଆ” ଉଷାରେ “ଓଉ ” ଫଳର ଆବଶ୍ୟକତା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ 
ଥିବାରୁ ଏହିଦିନ ସକାଳେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଛୋଟ ବଡ଼ ସହରମାନଙ୍କରେ କଟକ, ଭୁବନେଶ୍ବରରୁ 
ଆସୁଥିବା ବସ୍‌ମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ନାରୀମାନଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ଥାଏ । ଏହା ବ୍ୟତୀତ ବିଶୋଳ ପାତିଆ ( ଦୂର୍ଗା 
ବ୍ରତ କଥା) ଆଦି ଶବ୍ଦ ଏଥରେ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି, ଯାହାର ଅର୍ଥ ଏ ଅଞ୍ଚଳର ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ 
ଅଜଣା ! 

ବ୍ରତକଥାଗୁଡ଼ିକ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ମୂଳ ପାରମ୍ପରିକ ଏତିହାସିକ ଜନ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନଧାରା 
ସହ ଜଡ଼ିତ ନ ଥିବାରୁ ଏଥରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂଘର୍ଷ ଓ ସମନ୍ୟର ଚିତ୍ର ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେନାହିଁ । 
ଏଥରେ ବିବିଧ ତନ୍ତ୍ର ସମ୍ପଦାୟ ବା ଧର୍ମ ସମୁଦାୟମାନଙ୍କ ପାରସ୍ପରିକ ପ୍ରତିସ୍ପର୍ବା ଓ ଆଧୂପତ୍ୟ 
ବିସ୍ତାରର ଚିତ୍ର ମଧ୍ଯ ମିଳେନାହିଁ, ଅଧବକନ୍ୁୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମବିଶ୍ବାସ ଆଡ଼କୁ ଆକର୍ଷିତ କରିବା ତଥା 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ଭକ୍ତି ଶିଖେଇବାର ପ୍ରୟାସ ରହିଛି । ଏଠାରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଶିବ, ପାର୍ବତୀ, ଦୂର୍ଗା ଗଣେଷ 


୧୮୦ ଓ ପସଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ଇତ୍ୟାଦି ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଜନଜୀବନ ବିଜଡ଼ିତ ବିବିଧ ତାନ୍ତିକ ଆନ୍ଦୋଳନ ଯଥା ଶୈବ, ଶାକ୍ତ, 
ପାଶୁପତ, କାଳମୁଖ, କାପାଳିକ, ମ୍ମୟୁର ଇତ୍ୟାଦି ଅଥବା ମହାଦେବ, ବୂଢ଼ାଦେଓ, ଜଙ୍ଗାଦେଓ, 
ମାଉଲି, ବାଉତି, ଖମେସରୀ ଇତ୍ୟାଦି ଦେବ ବା ଦେବୀଙ୍କ ସହ କୌଣସି ସାମ୍ୟ ରଖନ୍ତି ନାହିଁ | 
ଏଗୁଡ଼ିକ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ସମନ୍‌ୟଗତ ଜୀବନଧାରା ସାଧୂତ ହେବା ପରବର୍ଗୀ ସମୟରେ ଏକାଧୂକାର 
ପ୍ରାପ୍ତ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମର ଅଭିଜାତ ଦେବ ଓ ଦେବୀ | ବାସ୍ତବରେ ଦେଖୁବାକୁ ଗଲେ ବ୍ରତକଥାଗୁଡ଼ିକ 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବା ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାର ଗତିଶୀଳତାର କୌଣସି ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ 
କରେନାହିଁ । ଅଧ୍ବକନ୍ଧୁ ଆତଙ୍କ ପ୍ରଦର୍ଶନ ମାଧ୍ଯମରେ ସମଗ୍ର ତୃଣମୂଳ ହିନ୍ଦୁବନତା ଉପରେ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟବର୍ଗର ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ଆର୍ଥକ ଆଧ୍ବପତ୍ଯ ବିସ୍ତାରର ନଗ୍ନ ଦୂୃଶ୍ୟ ଉନ୍ମୋଚନ କରିଥାଏ । 
ଏଠାରେ ପାଣିଗ୍ରାହୀ ଓ ପଣ୍ଡାଙ୍କ ମତ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ ଯେ ଓଷା ଓ ବ୍ରତ ପାଳନର ବିଧ୍ବବିଧାନ ତଥା 
ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ସୃଷ୍ଠି ପଛରେ ଏକ ସଚେତନ ଗୋଷ୍ଠୀର ହାତ ରହିଛି । ଏହି ଗୋଷ୍ଠୀ ସାଧାରଣତଃ 
ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ହିଁ ହୋଇଥିବା ସମ୍ଭାବନା ଯଥେଷ୍ଟ । ଏଭଳି ମନେକରିବାର କାରଣ ହେଉଛି, ପ୍ରାୟ 
ସମସ୍ତ ବ୍ରତକଥାରେ ବ୍ରାହ୍ମଣର ଉପସ୍ଥିତି ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ରତ ଓ ଓଷା କଥାରେ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ 
ଥାଏ ବ୍ରାହ୍ମଣକୁ ଦକ୍ଷିଣା ପ୍ରଦାନ କରିବା ନିମିତ୍ତ ! ବ୍ରତ ଓ ଓଷା ପାଳନରେ ଲୋକର ଲାଭ ହେଉ ନ 
ହେଉ ବ୍ରାହ୍ମଣକୁ ପ୍ରାପ୍ୟ ମିଳିଥାଏ | “** ଉଭୟ ପ୍ରଲୋଭନ ଓ ଆତଙ୍କ ଦେଖାଇ ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ବ୍ରତକଥା ପାଳନ କରାଇବାରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ବର୍ଗର ସଚେତନ ପ୍ରୟାସ ଥିବାର ଏ ବିଦ୍ଵାନଦୃୟଙ୍କ 
ଅନୁମାନ ସମ୍ପୂର୍ଣ ରୂପେ ସତ୍ୟ ଅଟେ | ତେବେ କେବଳ ଦକ୍ଷିଣାଦାନ ଓ ଗ୍ରହଣର ସମ୍ପର୍କ ଭିତରେ 
ଏ ସଚେତନ ପ୍ରୟାସ ସୀମାବଦ୍ଧ ନୁହେଁ, ଅଧକନ୍ଧୁ ସା ଓ ସତ୍ତାଧର୍ମର ଅନୁକୂଳରେ ଲୋକର 
ମାନସିକ ଉପନିବେଶିକରଣର ଏତିହାସିକ କୌଶଳର ଏହା ଏକ ଅଂଶ ଏବଂ ଏହି କୌଶଳର 
ମୂଳଭିରି ସ୍ଵାର୍ଗ“ ପୌରାଣିକ ପର୍ରାରେ ତଥା କୌଟିଲ୍ୟଙ୍କ ରାଜନୀତି ବିଦ୍ୟା ଦ୍ଵାରା ନିର୍ଦ୍ଦେଶିତ 
ହୋଇଆସିଛି । 

ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତର ରାଜନୀତିଜ୍ଞ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସର ସାମାଜିକ ଭୂମିକା ବିଷୟରେ ଅବଗତ ଥିବା 
ବିଷୟ କୌଟିଲ୍ୟଙ୍କ ଅର୍ଥଶାସ୍ତ୍ରରେ ଏଠି ସେଠି ମଳିଥାଏ ଏବଂ ରାମଶରଣ ଶର୍ମା ଏହାକୁ ନିମ୍ନଲିଖୂତ 
ରୂପରେ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିଛନ୍ତି । “ କୌଟିଲ୍ୟ ରାଜ୍ୟର ସଞ୍ଚାଳନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ପାଇଁ ଯେଉଁ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ 
ରଖୁଲେ, ତାହାର ବାସ୍ତବ ସ୍ଵରୂପର ଏକ ଜ୍ଵଳନ୍ତ ଉଦାହରଣ ଯେ ଧାର୍ମିକ ପ୍ରଥାଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀତା 
(ବା ସଫଳତା) ରେ ତାଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସର ଅଭାବ ଥିଲା ଏବଂ ସେ ରାଜ୍ୟର ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ତଥା ବାହ୍ୟ 
ହିତର ସମର୍ଥନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନିରୀହ ଜନତାର ସରଳ ବିଶ୍ବାସ ଭାବର ଲାଭ ଉଠାଇବା ସପକ୍ଷରେ 
ଥିଲେ । ରାଜ୍ୟ ଭିତରେ ରାଜକୋଷର ସମ୍ବର୍ବନ ପାଇଁ ସେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସମୁଳକ 
ଯୁଭ୍ତିମାନଙ୍କ ସହାୟତା ନେବା ପାଇଁ ପରାମର୍ଶ ଦେଇଛନ୍ତି | ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ରାଜା ଗୋପନୀୟ 
ଭାବରେ କୌଣସି ଦେବପ୍ରତିମା ଅଥବା ମନ୍ଦିର ସ୍ଥାପନା କରାଇପାରେ ଅଥବା କୌଣସି ଅପଶକୁନ 
ଆଡ଼କୁ ଇଙ୍ଗିତ କରିପାରେ ଏବଂ ଏହାପରେ ସେହି ଦେବପ୍ରତିମାର ପୂଜା ସକାଶେ ଅଥବା ବିପରି 
ଟାଳିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସେ ଧାର୍ମିକ ସଭା ତଥା ଶୋଭାଯାତ୍ରାମାନଙ୍କର ଆୟୋଜନ ମାଧ୍ୟମରେ ଧନ 
ଏକତ୍ର କରି ରାଜକୋଷକୁ ସମୃଦ୍ଧ କରିପାରେ । ସେ ନିଜ ଉଦ୍ୟାନରେ ଅସମୟରେ ଫଳୁଥବା 
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ଫଳ ଓ ଫୁଲର ଉପଯୋଗ ଆପଣା ଲାଭ ପାଇଁ କରିପାରେ ଏବଂ ଏହି ଆଧାରରେ କୌଣସି 
ଦେବତାଙ୍କ ଆଗମନର ପୂର୍ବସୂଚନାର ଘୋଷଣା କରିପାରେ | କୌଣସି ଗୁପ୍ତଚର ରାକ୍ଷସର ବେଶରେ 
କୌଣସି ଗଛ ଉପରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇ ପ୍ରତିଦିନ ନରବଳି ଚଢ଼େଇବା ପାଇଁ ଲୋକଙ୍କ ଉପରେ 
ଦାବୀ କରିପାରେ ଏବଂ ଏପ୍ରକାର ମିଛ ଆତଙ୍କ ପ୍ରଚାର କରାଯାଇପାରେ ଯେ କୌଣସି ପ୍ରେତାତ୍କାର 
ଆବିର୍ଭାବ ହୋଇଛି । ଏହି ପ୍ରକାର ପ୍ରେତାତ୍ସାର ନିର୍ଧାରଣ ପାଇଁ ରାଜଧାନୀ ଓ ଗାଁ ଲୋକଙ୍କଠାରୁ 
ଶୁକ ଆଦାୟ କରାଯାଇପାରେ | ଏପରି ପ୍ରତୀତ ହୁଏ ଯେ ଏଥୁମଧ୍ଯରୁ କେତେକ ଉପାୟର ବାସ୍ତବ 
ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଥିଲା | ପତଞ୍ଜଳୀଙ୍କ କଥନରୁ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ମୌର୍ଯ୍ୟ ରାଜାମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା 
ସ୍ଥାପିତ ପ୍ରତିମାଗୁଡ଼ିକର ବିକ୍ରିରୁ ଆୟ ହେଉଥଲା ଏବଂ ପ୍ରତିମାଗୁଡ଼ିକ ପାଖରେ ଯେଉଁ ଉପହାର 
ଦିଆଯାଉଥିଲା, ତାହା ଜୀବିକାର୍ଜନର ସାଧନ ବି ଥିଲା | *” କୋଟିଲ୍ୟ ଆଗକୁ ଆହୁରି ପରାମର୍ଶ 
ଦିଅନ୍ତି ଯେ, ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସୀ ହୋଇନଥିବା ଓ ସବୁ ଜିନିଷ ପ୍ରତି ବିଶ୍ଵାସ ରଖୁନଥୁବା ଶଙ୍କାଳନୁ ଲୋକମାନଙ୍କୁ 
ବିଷାକ୍ତ ପେୟ ପାନ କରାଇ ଅଥବା ତାଙ୍କ ଉପରେ ବିଷାକ୍ତ ଜଳସିଞ୍ଚନ କରି ସେମାନଙ୍କୁ ବେହୋଶ 
କରିଦିଆଯାଉ ଏବଂ ଗୁପ୍ତଚର ଘୋଷଣା କରୁ ଯେ ସେମାନେ ଦେବତାଙ୍କ କୋପରୁ ସଂଜ୍ଞାଶୂନ୍ୟ 
ହୋଇଛନ୍ତି । ଏହିପରି ଗୁପ୍ତଚର ଦେବନିନ୍ଦୁକମାନଙ୍କୁ ସର୍ପଦଂଶନ କରାଇ ତାହାକୁ ଦେବକୋପ 
ରୂପେ ପ୍ରଚାର କରୁ । ପୁଣି ଅପଶକୂନର ନିବାରଣ ପାଇଁ ସହାୟତା ଅର୍ଥରେ ଲୋକଙ୍କଠାରୁ ଧନ 
ଅସୁଲ କରି କୋଷଭର୍ରି କରୁ । ଅନ୍ତିମ ଦୁଇଟିଯାକ ଉପାୟ ସ୍ତଷ୍ଟତଃ ବୁବ୍ଧିରୁ କାମ ନେଉଥିବା 
ଲୋକଙ୍କୁ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସପୂର୍ଣ୍ ମାନ୍ଯତାଗୁଡ଼ିକୁ ସ୍ବୀକାର କରିବା ଏବଂ ଶାସକକୁ ଧନ ଦେବାରେ ବିବଶ 
କରିବା ପାଇଁ ବତାଯାଇଛି । କୌଟିଲ୍ୟଙ୍କଦ୍ଵାରା ବତାଯାଇଥବା ଏପ୍ରକାର ପ୍ରତିଟି ଯୁକ୍ତି ଲୋକଙ୍କ 
ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସର ଲାଭ ଉଠାଇ ରାଜ୍ୟଦ୍ଵାରା ଧନ ସଂଗ୍ରହ କରିବାର ଉପାୟ ଅଟେ । ଏହା 
“ କୋଷାଭିଭରଣ” ( କୋଷପୂର୍ଚି) ପ୍ରକରଣରେ କୁହାଯାଇଛି । ଧ୍ଯାତବ୍ୟ ଅଟେ କି କୌଟିଲ୍ୟଙ୍କ 
ଅନୁସାରେ କୋଷ ସପ୍ତାଙ୍ଗ ରାଜ୍ୟର ଏକ ମହତ୍ୃପୂର୍ଣ ଅଙ୍ଗ ଅଟେ ।”? 

କୌଟିଲ୍ୟ ନିଜେ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସମୂଳକ ମୂର୍ଖତା ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁନଥିଲେ ଏବଂ ସେ 
ଚାହୁଁଥିଲେ ଯେ ତାଙ୍କର ଶାସକ ତର୍କବୁ୍ଧିରେ ତଥା ସର୍ବାଧ୍ଵକ ଯୁକ୍ତିସଂଗତ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାରରେ 
ସମ୍ପନ୍ନ ରହୁ । କୌଟିଲ୍ୟଙ୍କ ଅନୁସାରେ ଏପରି ହେଲେ ସେ ସକଳ ଧାର୍ମିକ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସରୁ ଉର୍ଚ୍ବକୁ 
ଉଠିପାରିବ ଏବଂ ସଚେତନ ରୂପରେ ଲୋକଙ୍କ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସର ଲାଭ ଉଠାଇ ସେମାନଙ୍କୁ ଆପଣାର 
ଅଧୀନରେ ରଖୁପାରିବ । ସେହି ପ୍ରକାରେ କୌଟିଲ୍ୟ ଏକ ପକ୍ଷରେ ଦେବପ୍ରତିମାଗୁଡ଼ିକରେ ସଜିତ 
ମନ୍ଦିରଗୁଡ଼ିକର ସ୍ଥାପନା କରିବାରେ ଶାସକମାନେ ବିଶେଷ ଧାନ ଦେବାପାଇଁ ପରାମର୍ଶ ଦିଅନ୍ତି ଓ 
ଅପର ପକ୍ଷରେ ଏହି ମନ୍ଦିର ଓ ଦେବୀପ୍ରତିମାଗୁଡ଼ିକରୁ ନିତାନ୍ତ ଅନୈତିକ ଲାଭ ଉଠେଇବା ପାଇଁ 
ପ୍ରେରିତ କରନ୍ତି । ସ୍ତଷ୍ଟ ରୂପରେ କୌଟିଲ୍ୟ ଚାହାନ୍ତି ଯେ ତାଙ୍କର ଶାସନ ଧାର୍ମିକ ବିଚାରଗୁଡ଼ିକରେ 
ପୂର୍ଵତଃ ଅବିରୋଧୂତ ରହୁ ।"” ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାକୁ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ନବାଗମନ କରି ଏଠାକାର 
ମୁଖ୍ୟ ଶାସନବର୍ଗ ଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଥବା ବ୍ରାହମଣ୍ୟବର୍ଗ ଏ ପ୍ରକାର ସକଳ ବିଦ୍ୟାରେ ପ୍ରଶିକ୍ଷିତ 
ଥିଲେ ଏବଂ ଏଇଥପାଇଁ ହିଁ ଏଠିକାର ଛୋଟ ଛୋଟ ରାଜ୍ୟର ରାଜ୍ଚାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଆମନ୍ତ୍ରିତ ହୋଇ 
ଆସୁଥଲେ । ଉଷା ଓ ବ୍ରତକଥାଗୁଡ଼ିକରେ ଆଦିବାସୀ ଜନଜ୍ଚାତିଗୁଡ଼ିକର ଶୂନ୍ୟ ସହଭାଗୀତା ଏହାର 
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ଅର୍ବାଚୀନତାକୁ ପ୍ରମାଣ କରେ ଏବଂ ଅଷ୍ଟାଦଶ ଶତକର ଶେଷଭାଗରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଉନବିଂଶ 
ଶତକର ଶେଷଭାଗ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଉପକୂଳ ଓଡ଼ିଶାରୁ ଯେଉଁ ବିପୁଳ ବ୍ରାହ୍ମଣ ନବାଗମନ 
ହୋଇଥୁୂଲା, ସମ୍ଭବତଃ ସେହି ସମୟରେ ଏମାନେ ନୂତନ ପୋଥମାନଙ୍କ ସହ ଆସିଥିଲେ । ଏହି 
ସମୟରେ ଏ ଅଞ୍ଚଳକୁ ନବାଗମନ କରିଥୁବା ଅନ୍ଯ କେତେକ ଉନ୍ନତ କୃଷିଜୀବୀ ଆର୍ଯ୍ୟ ତଥା 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ଜାତି ରାଜା ଓ ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ସହାୟତାରେ ଏ ଅଞ୍ଚଳର ମୂଳ ଅଧ୍ବବାସୀ ଆଦିବାସୀ 
ଜନଜାତିମାନଙ୍କୁ ( ବିଶେଷ କରି କନ୍ଧ, ଗଣ୍ଡ ଓ ବିଂଝାଲମାନଙ୍କୁ) ସେମାନଙ୍କ ଆପଣାର ର୍ଖୁଟକଟା 
ଜମିରୁ ବେଦଖଲ କରି ସମଗ୍ର ସମତଳ ଅଞ୍ଚଳରୁ ବିସ୍ଥାପିତ କରିଥିଲେ | ଫଳତଃ ଏ ସମଗ୍ର ସମୟ 
ଧରି ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ ଆର୍ଯ୍ୟ କୃଷିଜୀବୀ ଜାତିମାନଙ୍କ ସହ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ଉତ୍ତେଚନା 
ଲାଗିରହିଥିଲା ଏବଂ ଏ ଉତ୍ତେଜନା ଆର୍ଥିକ, ରାଜନୀତିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ, ସାମାଜିକ ସମସ୍ତ ପରିତଳରେ 
ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇଥଲା । ଏହି ସମୟରେ ଆଦିବାସୀମାନେ ଏହି ଆର୍ଯ୍ୟଜାତିମାନଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ 
କେବଳ ରକ୍ତାକ୍ତ ବିଦ୍ରୋହ କରିନଥିଲେ, ଅଧୂବକନ୍ଧୁ ବ୍ରାହ୍ମଣବାଦର ପ୍ରତିସ୍ତର୍ବାରେ ଆପଣାର 
ସଂସ୍କୃତାୟନପୂର୍ବକ ଗଶ୍ଡମାନେ ଉପବୀତ ଧାରଣ କରିଥିଲେ ଏବଂ ବ୍ରାହ୍ମଣଠାରୁ ପାଣି ଛୁର୍ବା 
ଆପଣା ସମାଜରେ ନିଷେଧ କରିଥିଲେ | ଏହିପରି ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ରାଜନୀତିକ ବାତାବରଣରେ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ସମନ୍‌ ୟର ପ୍ରତିକୂଳ ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ । ସମ୍ଭବତଃ ଏହି ହେତୁରୁ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର 
ନବାଗତ ବ୍ରାହ୍ମଣବର୍ଗଙ୍କ ଏ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମ୍ଭାରର ଚଉହଦୀ ଭିତରେ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ସ୍ଥାନ ଶୂନ୍ଯ 
ରହିଛି । ଏହା ପୂର୍ବବର୍ଭୀ ସମୟରେ ଯେତେବେଳେ ସହାବସ୍ଥାନ ମୁଳପ୍ରଶ୍ନ ଥଲା ସେତେବେଳେ 
ସମୀକରଣଧର୍ମୀ ମିଥ୍‌ଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରଚାର ଏବଂ ପ୍ରସାର ହୋଇଥଲା । 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ନବାଗତ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମସମ୍ଭାର ବ୍ରତକଥାଗୁଡ଼ିକରେ ଏ ଅଞ୍ଚଳର ମୂଳ 
ଅଧ୍ବବାସୀଙ୍କ କେବଳ ଶୂନ୍ୟ ସହଭାଗୀତା ନାହିଁ, ଅଧକନୁ ଏହି ବର୍ଗର ନବାଗମନ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର 
ତୃଣମୂଳ ସଂସ୍କୃତି ବହୁଳ ସମତଳ ଅଞ୍ଚଳରୁ ବହୁକାଳ ଧରି ପାଳିତ ହୋଇଆସୁଥବା ଏକମାତ୍ର 
ଲୌକିକ ଡାଲଖାଇ ପୂଜା ବା ଓଷାକୁ ନୂତନ ରୀତିଯୁଗୀୟ ଆର୍ଯ୍ୟ କାହାଣୀମୂଳକ ମଦନସୁନ୍ଦର- 
ମାଳତୀ ମିଥ୍‌ର ସୃଷ୍ଟି ଓ ସିଂହବାହିନୀ ଦୁର୍ଗାଙ୍କ ପୂଜା ମାଧ୍ଯମରେ ବିସ୍କାପିତ କରିବାରେ ସମର୍ଥ 
ହୋଇଛି । ଭାଇକିଉଁତିଆ ବା ଦୁର୍ଗାଷ୍ଟମୀ ପୁଜା ଓ ଡାଲଖାଇ ପୁଜାର ମିଥୀୟ କଥାଭାଗ ମଧ୍ଯରେ 
କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ । କେବଳ ପୂଜା ବା ଓଷା ପାଳନର ସମାନ ତିଥୁ ଓ ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ 
ନିମ୍ନବର୍ଗ ଜନତାଦ୍ଵାରା ଡାଲଖାଇଙ୍କ ନାମ ସଂଯୋଜନ ଏ ଉଭୟ ପୂଜା ବା ଓଷା ମଧ୍ଯରେ ସମାନତାର 
ଭ୍ରମ ସୃଷ୍ଟିକରେ | 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ବ୍ୂତକଥା ଅଧ୍ଯୟନପୂର୍ବକ ପାଣିଗ୍ରାହୀ ଓ ପଣ୍ଡା ଯଥାର୍ଥରେ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି 
ଯେ “ ବ୍ରତକଥାରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ କଥାଭାଗ ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ବାସ୍ତବତା ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଅସମ୍ଭବ, ଅବୋଧ, 
ଅବୈଜ୍ଞାନିକ ଓ ଯୁକ୍ତିହୀନ” । ତେବେ ଏସବୁ ସତ୍ତ୍ଵେ ଏଗୁଡ଼ିକର ସ୍ଵୀକାର କରିନେବା ସପକ୍ଷରେ 
ଯୁକ୍ତିପ୍ରଦନା ପୂର୍ବକ କହନ୍ତି ଯେ “ ଲୋକ ଏଥରେ ବିଶ୍ଵାସ କରେ ଏବଂ ଲୋକଜ୍ଚୀବନକୁ ଓ ଲୋକ 
ସାମାଜିକତାକୁ ବିଜ୍ଞାନ କିମ୍ବା ଯୁକ୍ତିଦ୍ଵାରା ବୁଝିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରାଯିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ।” ଏଠାରେ 
ଆଲୋଚକଦ୍ଵୟ ଆପଣାର ଅଧ୍ୟୟନ ମାଧ୍ଯମରେ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ ଅନୁଭବ କରୁଛନ୍ତି ଯେ ପ୍ରଲୋଭନ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ଉରତରଣ ଫଁ ୧୮୩ 
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ଓ ଆତଙ୍କ ପ୍ରଦର୍ଶନ ମାଧ୍ୟମରେ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସଗୁଡ଼ିକ କାଳକ୍ରମେ ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସର ଡଗ୍‌ମାରେ ପରିଣତ 
ହୋଇଯାଇଛି । ତେବେ ଏହାର କାରଣ ଅନ୍୍‌ଷଣପୂର୍ବକ ସାମାଜିକ, ଏତିହାସିକ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ 
ଗୁରୁତ୍‌ ପ୍ରଦାନ ନ କରି ଲୋକତତ୍ତ୍ର ଆଲୋଚନାର ସ୍ବୈରବାଦୀ-ବିବର୍ରନବାଦୀ ସ୍କୁଲର ସ୍ଲୋଗାନର 
ପ୍ରତିବିମ୍ବନ କରିଛନ୍ି ମାତ୍ର । ଲୋକଜୀବନ ଓ ଲୋଜସାମାଜିକତାକୁ ବିଜ୍ଞାନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖବା 
ଆଦୌ ଅସମ୍ଭବ ବା ଅବାନ୍ତର ନୁହେଁ । ବରଂ ବିଜ୍ଞାନର କଷଟି ପଥରରେ ପରୀକ୍ଷିତ ହୋଇ ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ 
ନହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆଧୁନିକ କାଳରେ କୌଣସି ବିଦ୍ୟା ଏକ ବିଦ୍ୟାର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ହାସଲ କରିପାରେ 
ନାହିଁ । 

ଓଷା ଓ ବ୍ରତକଥାଗୁଡ଼ିକରେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସକଳ ତୃଣମୂଳ ହିନ୍ଦୁ ଜନତାଙ୍କୁ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ 
ପ୍ରକ୍ଷେପଣ ମାଧ୍ୟମରେ ଆତଙ୍କିତ କରି ଆର୍ଥକ ଓ ମାନସିକ ଉପନିବେଶିକରଣର ଉପାୟ ଅନେ୍‌ଷଣ 
କରାଯାଇଛି | ବ୍ରତ, ଓଷା ଓ ବ୍ୂତକଥାଗୁଡ଼ିକର ଅସ୍ଵୀକରଣର ପ୍ରତିଫଳ ସ୍ଵରୂପ ଯେଉଁ ଆତଙ୍କମାନ 
ପ୍ରଦର୍ଶନ କରାଯାଇଛି ସେଗୁଡ଼ିକ କେବଳ ଭୟାବହ ନୂହଁନ୍ତି, ଅଧିକନ୍ତୁ ସରଳ ମଣିଷର ସମ୍ବେଦନଶୀଳ 
ଦୂର୍ବଳତାଗୁଡ଼ିକୁ ଭେଦ କରିବାର ଅପାର ଶକ୍ତି ରଖନ୍ତି | ଯଥା “ ଯେଉଁ ନାରୀ ଜାଣିକରି ଅବା ନ 
ଜାଣିକରି ଏ ତୃତୀୟ ଦିନ ଅନ୍ନଖାଇ । ସାତଜନ୍ସ ବିଧବା ହୁଅଇ | ଅନେକ ରୋଗ ହୁଅଇ | ସବୁ 
ଜନ୍ମରେ ଦରିଦ୍ର ହୁଅଇ | ଘୋର ନରକେ ପଡ଼ଇ” ।*° ବିଧବା ହୋଇଯିବା, ସାତଜନ୍ସ ବିଧବା 
ହେବା, ପୁଅ ମରିଯିବା, ବଂଶନାଶ ହେବା ଇତ୍ୟାଦି ଆଧ୍ୟଭୌତିକ ଆତଙ୍କ ଆଗରେ ସରଳବିଶ୍ବାସୀ 
ନାରୀ ଓ ପୁରୁଷ ଅବନତ ହୋଇ ଗୋଟିଏ ଦିନ କଷ୍ଟ ସହି ବ୍ରାହ୍ମଣକୁ କିଛି ଦାନ ଦେଇଦେବା 
ଶ୍ରେୟଷ୍ଠର ମଣିଥବ । ପୁଣି ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳର ସାମାଜିକ, ଆର୍ଥିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ରାଜନୀତିକ ପ୍ରଶାସନର 
ବାସ୍ତବ ଅଧୂକାରୀ ଗାଁର ଗୌନ୍ତିଆ, ଗଡ଼ତିଆ ଆଦି ମୁଖୁଆବର୍ଗ ଥିଲେ ଏବଂ ଶାସନ ଗ୍ରାମମାନଙ୍କରେ 
ଏହା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଶାସିତ ଥଲା । ରୟତି ଓ ଚାଷଜମି ବିତରଣରେ ଏମାନଙ୍କ ଏକାଧ୍ବକାର 
ଥିଲା । ଫଳତଃ ଏହି ଶାସକବର୍ଗ ଉପରେ ଆଶ୍ରିତ ରାଜତାନ୍ତିକ ସାମନନ୍ତବାଦୀ ଯୁଗର ପ୍ରଜାଙ୍କ 
ଏମାନଙ୍କ କଥାକୁ ମାନ୍ୟ କରିବାର ଅନନ୍ୟୋପାୟତା ବି ଥୁଲା । ତେଣୁ ଲୋକ ବିଶ୍ଵାସ ବୋଲି 
ଏହାର ଅବୈଜ୍ଞାନିକ ତଥା ପ୍ରତିଗାମୀ ସାମାଜିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସବୁ ସ୍ଵୀକାର କରିନେବାର କୌଣସି 
ଯଥାର୍ଥତା ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ ନାହିଁ । 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ସମନ୍ଟୟକୁ ଏଠାକାର ଏତିହାସିକ ବାତାବରଣ ଦିମୁଖୀ କରିଛି ! 
ଗୋଟିଏ ପକ୍ଷରେ ଜନଜ୍ଜାତିଗୁଡ଼ିକର ଆଦିମ ମାତୃଶକ୍ତି ସବୁର ଅଙ୍ଗୀକାର ଓ ଆତ୍ସୀକରଣ ତଥା 
ଦେବୀପୀଠ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ଯାତ୍ରା ଉତ୍ସବର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ମାଧ୍ଯମରେ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ ପ୍ରତିଟି ଜାତିର କର୍ମ 
ନିର୍ବାରଣଦ୍ଵାରା ଏଠାକାର ଉଚ୍ଚ ଓ ନିମ୍ନବର୍ଗ ଜାତି ଏବଂ ଜନଜାତିଗୁଡ଼ିକୁ ବିଶ୍ଵାସପୂର୍ଣ୍ଣ ସହାବସ୍ଥାନୀୟ 
ସୂତ୍ରରେ ବାଛିବା ସହ ଏକ ଲୋକାଟାରମୁଖୀ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର ମୂଳଦୁଆର ସ୍ଥାପନ ହେଲା । 
ଅପର ପକ୍ଷରେ ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟା ଜାତି ଓ ଜନଜାତିଗୁଡ଼ିକର ସାମାଜିକ ବର୍ବ ବିଭାଜନକୁ ବୈଧୀକୃତ 
କଲା ! ଏହିସବୁ ଉତ୍ସବ ଉଚ୍ଚ ଓ ନିମ୍ନବଗ ପ୍ରତିଟି ଜାତି ତଥା ଜନଜ୍ଜାତିକୁ ପରସ୍ତର ନିକଟତର କରି 
ସାମାଜିକ ଆଦାନପ୍ରଦାନର ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲା । ଏହା ଏଠାକାର ରାଜସରାମାନଙ୍କୁ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ 
ଶାନ୍ତି ଓ ସ୍ଥିରତା ବି ପ୍ରଦାନ କରିବାରେ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରିଥିଲା | ଏହି ସୀମକରଣ ପଶ୍ଚିମ 
ଓଡ଼ିଶାରେ ଏକ ଏକକ ଆର୍ଯ୍ୟ ଅଥବା ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତିର ବିକାଶକୁ ଅବରୋଧ କରି ଏକ କୃଷି 
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ସଂସ୍କୃତି ଆଧାରିତ ଲୋକାଟାରମୂଖୀ ସମନ୍ବୟଧର୍ମୀ ସଂସ୍କୃତି ଆଡ଼କୁ ନେଇଗଲା ଯାହା ପୂର୍ବବର୍ରୀ 
କାଳରେ ଆଗମନ କରିଥବା ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିବା ସହ ପ୍ରତିଟି ଝାତୁଆ ଆର୍ଯ୍ୟଜାତିକୁ 
କ୍ରମେ ଲୋକଚାର ଆଭିମୁଖୀ କରିଦେଲା | 

ତେବେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଏ ସମନ୍୍‌ୟ ଏକ ସାମନ୍ତରାଳ (Horizontal) ସମନ୍ଵୟ ନ 
ହୋଇ ସ୍ତାମ୍ଭିକ (6୮a) ହୋଇଛି ଏବଂ ଏହି ଅଞ୍ଚଳର ଢାତି- ବର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ତଥା 
ଉଚ୍ଚନୀଙ୍କ ଭେଦ ସୋପାନକୁ କେବଳ ବ୍ୟବସ୍ଥିତ କରିନାହିଁ, ଅଧକନୁ ଆଦିବାସୀ ସମାଜଗୁଡ଼ିକ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହାର ପ୍ରଭାବକୁ ବିସ୍ତାରିତ କରିପାରିଛି । 

ସମଗ୍ର ରାଜତାନ୍ତିକ ସାମନ୍ତବାଦର ସମୟରେ ସାମାଜିକ ସଂରଚନା ଓ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ 
ଉପନିବେଶିକରଣ କୃଷି ଆଧାରିତ ଅର୍ଥନୀତି ଉପରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ଆଶ୍ରିତ ରହିଥିଲା ¦! ଫଳତଃ 
ଭୂମି ଆଧାରିତ ସାମାଜିକ ସଂରଚନା ଓ ଉଚ୍ଚନୀଚ ଭେଦର ସୋପାନ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା | ଜାତିଗତ 
ଉଚ୍ଚନୀଚ ଭେଦ କୃଷିସଂସ୍କୃତି, ରାଜସତ୍ତାସହିତ ନିକଟବର୍ରିତା ତଥା ବ୍ରାହ୍ମଣବାଦୀ ଶୁଦ୍ଧ-ଦୂଷିତ ରାଜନୀତି 
ଆଶ୍ରିତ ଥୁଲା | ଓପନିବେଶିକ କାଳରେ ଇଂରେଜ ସରକାରଙ୍କ ନୂତନ ରାଜସ୍ବ ନୀତି କୃଷିଜୀବୀ 
ଆର୍ଯ୍ୟଜାତିଙ୍କ ସହାୟକ ଓ ଅନୁକୂଳ ହୋଇଥିବାବେଳେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଅପେକ୍ଷାକୃତ ସମତଳ ଓ 
ଉର୍ବର ଭୂମିରୁ ଖୁଟକଟା ଆଦିବାସୀ କୃଷିଜୀବୀଙ୍କ ବିସ୍ଥାପିତ ଓ ବିତାଡ଼ିତ କରିଥଲା | (ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟ 
ରାଜନୀତିକ ଅର୍ଥନୀତି ଓ ଆର୍ଥିକ ଜୀବନଧାରା ଦେଖନ୍ତୁ) | 

ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଭାରତବର୍ଷରେ ବା ଉତ୍ତର ଥପନିବେଶିକ କାଳରେ ବିକାଶର ମିଥ୍‌ 
ପୁଣିଥରେ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ଉପନିବେଶିକରଣ ଓ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ବିସ୍ଥାପନରେ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ 
କଲା | ଏହି ନୂତନ ବିକାଶର ମିଥ୍‌ ଶିନ୍ତାୟନ ଉପରେ ଆଧାରିତ । ପୁଣି ୧୯୮୫ ପରବର୍ରୀ 
ନୂତନ ଅର୍ଥନୀତି ଶିଳଚାୟନ ଓ ଉଦାରୀକରଣ ନାଆଁରେ ଆନ୍ତର୍ଚଚାତୀୟ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦକୁ ନିମନ୍ତ୍ରଣ କରି 
ଆଣିଲା | ଏହା ଉପନିବେଶିକରଣର ଏକ ନବରୂପ ନେଇ ଆସିଲା । 


ଉପନିବେଶିକରଣର ନବରୂପ ଓ ନବ ଶିଳ୍ପାୟନ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଶିଳ୍ପାୟନ : ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଶିଳ୍ଚାୟନର ଇତିହାସ ବଡ଼ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ । ଏହା 
ସମଗ୍ର ଭାରତବର୍ଷର ପରିଦୂଶ୍ୟ ମଧ୍ଯ । ଭାରତବର୍ଷର ପନିବେଶିକ ଶାସନ କବଳରୁ ମୁକ୍ତି, 
ଗଡ଼ଜାତଗୁଡ଼ିକର ମିଶ୍ରଣ ସହ ଉତ୍କଳ ପରିବର୍ତେ ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରଦେଶର ଗଠନ ପରେ ନେହେରୁଙ୍କ 
ଭାରତ ନିର୍ମାଣ ଯୋଜନାର ଅଂଶ ବିଶେଷ ଭାବରେ ଭାରତର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳ ପରି ଓଡ଼ିଶାରେ 
ମଧ୍ଯ ଶିଳ୍ାୟନର ଆରମ୍ଭ | ଶିଳଜାୟନଦ୍ଵାରା ୟୁରୋପ ଓ ଆମେରିକାର ସମୂପଦ୍ଧି ନେହେରଙ୍କୁ ସ୍ବଵପ୍ପନିମଗ୍ନ 
କରେ | ମିଶ୍ର ଅର୍ଥନୀତିର ପ୍ରଚଳନ ଫଳରେ ଭାରତବର୍ଷରେ ଉଭୟ ଘରୋଇ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରାୟତ 
ଉଦ୍ୟୋଗମାନଙ୍କର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହୁଏ । ମିଶ୍ର ଅର୍ଥନୀତିର ପ୍ରୟୋଗ ସନ୍ତ୍ଵେ ଜନକଲ୍ୟାଣ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଆକାଡ୍‌କ୍ଷା 
ଥିବାରୁ ଓ ଅତ୍ୟାଧୁନିକ ପ୍ରଯୁସ୍ତିକୌଶଳର ଅନୁୂପଲବଧତା ହେତୁ ନେହେରୁଙ୍କ ଶିନାୟନ ଯୋଜନାରେ 
ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ କର୍ମସଂସ୍ଥାନ ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ ଅଧ୍ୟକାର କରିଥଲା । ସେ ଟାଟା, ବିଲ, 
ଡାଲମିଆଁଙ୍କର ଘରୋଇ ଉଦ୍ୟୋଗ ହେଉ କି ରାଉରକେଲା, ଦୂର୍ଗାପୁର, ବୋକାରୋ ପରି ରାଷ୍ଟ୍ରାୟର 
ଉଦ୍ୟୋଗ ହେଉ ବହୁ ଲୋକଙ୍କ କର୍ମସଂ ସ୍ଥାନର କେନ୍ଦ୍ର ଭାବରେ ଏହି ଉଦ୍ୟୋଗଗୁଡ଼ିକ ବିବେଚିତ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ଉରରଣ ଠି ୧୮୫ 
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ହେଉଥୁଲା | ଫଳରେ ଏହି ଶିଳଗୁଡ଼ିକୁ ଭିରିକରି ନୂଆ ନଗରସବୁ ଗଢ଼ିଉଠିଲା ! ଏହି ନଗରସବୁରେ 
ଭାରତର ବିବିଧ ଅଞ୍ଚଳରୁ ଲୋକ ଆସି ସଂସ୍ଥାପିତ ହେଲେ ଏବଂ ଏଗୁଡ଼ିକର ସାମାଜିକ ସଂରଚନା 
କସ୍‌ମୋପଲିଟାନ୍‌ ହେଲା | ଲୋକ (F୦ା) ଏଇଠି ବିସ୍ଥାପିତ ଓ ପ୍ରତିସ୍ଥାପିତ ହୋଇଗଲା ସମୂହ 
(mass) ରେ । ଆଞ୍ଚଳିକ ସଂସ୍କୃତି ସ୍ଥାନରେ ଯାନ୍ତିକ ଓ ଉପଭୋକ୍ତାବାଦୀ ନବସଂସ୍କୃତିର ଅଭ୍ୟୁଦୟ 
ହେଲା ଏ ନଗରରାଜିରେ ! ଭାରତରେ ଯେଉଁଠି ବି ବୃହତ୍‌ ଉଦ୍ୟୋଗଟିଏ ଗଢ଼ି ଉଠିଲା, ସେଇଠୁ 
ଲୋକ ବିସ୍ଥାପିତ ହୋଇଗଲା | ଉଜକଡ଼ିଗଲା ତା'ର ଘର ଡ଼ିହ, ଭିଟାମାଟି, ଉଜୁଡ଼ିଗଲା ତା'ର ମାଟିର 
ସଂସ୍କୃତି । ଶିନ୍ାୟନ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ଭାରତବର୍ଷରେ ଏକ ଉପଭୋକଭ୍ତାବାଦୀ ଏଲିଟ୍‌ବର୍ଗର ସୃଷ୍ଟି 
କରିପାରିଛି, କିନୁ ଏଥିରେ ଲୋକର ଭାଗ୍ୟ ଓ ଜୀବନ ବ୍ୟପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ ହୋଇଛି ! ଲୋକସାହିତ୍ୟ 
ଅଙ୍ଗୀଭୂତ କରିଛି ଏ ପୀଡ଼ାକୁ, ଏ ପରାଜୟକୁ ! ପ୍ରତିବାଦ କରିଛି କେବେ କାରୁଣ୍ୟରେ ତ ପୁଣି 
କେବେ ମହାସଂଗ୍ରାମର ରଣଦୁନ୍ଦୁଭି ବଜାଇ ! 

ରାଜତାନ୍ତିକ-ସାମନ୍ତବାଦୀ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଶାସିତ କୃଷି ସଂସ୍କୃତିର ପୃଥବୀକୁ ୟୁରୋପୀୟ 
ନବଜାଗରଣ ଓ ଶିଳ୍ପ ବିପ୍ଲବ ଶିଛାୟନ ତଥା ନୂତନ ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଆଡ଼କୁ ନେଇଯାଇଥିଲା | 
ୟୁରୋପୀୟ ନବଜାଗରଣ ନୂତନ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଉଦ୍ଭାବନ, ନବବିଚାର ଓ ନବଉନ୍ଲେଷର ସମସ୍ତ 
ରାସ୍ତା ଖୋଲିଦେଲା । ମାନବ ସମାଜର ଲମ୍ବା ଇତିହାସରେ ଏକ ଜବର୍‌ଦସ୍ତ ପଟ୍ଟ ପରିବର୍ଭନ 
ହେଲା, ଇତିହାସର ନୂତନ ପୃଷ୍ଠା ଓଲଟିଲା, ସଭ୍ୟତାର ଦିଗ ବଦଳିଲା | ନବଜାଗରଣ ପୂର୍ବବର୍ଭୀ 
ତଥା ରାଜ୍ୟର ଆବିର୍ଭାବ ପରବର୍ଭୀ ସକଳ ସମୟ ରାଜତନ୍ତ୍ର ଓ ସାମନ୍ତବାଦ ଅଧୁଷିତ ଥଲା ଏବଂ 
ଧର୍ମ ଓ ଧର୍ମାନୁଷ୍ଠାନ ସାମାଜିକ ଆଚାର, ବିଚାର, ବିଶ୍ଵାସ ଓ କାନୁନ ଆଦିର ନିୟାମକ ଥଲା 
ରାଜତନ୍ତ୍ର । ଆସ୍ଥା ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ, ଜ୍ଞାନ ଓ ବିଜ୍ଞାନ ଉପରେ ରାଜତ୍ଵ କରୁଥିଲା | ନବଜାଗରଣ 
ଯୁଗରେ ଗୋଟିଏ ପରେ ଗୋଟିଏ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଉଦ୍ଭାବନ ଓ ତତ୍ଜନିତ ନୂତନ ବିଚାରବୋଧ 
ଚମନ୍ମତ କଲା ୟୁରୋପବାସୀଙ୍କୁ । କୋପରନିକ୍‌ସ, ଗାଲିଲିଓ, ଆଇଜାକ ନିଉଟନ୍‌, ଲିଓନାର୍ଦୋ- 
ଦା-ଭିଂଢି ଆଜି ମନୀଷୀମାନଙ୍କ ନୂତନ ଆବିଷ୍କାର ଓ ବିଚାର ଜୀବନ ଓ ଜଗତ ପ୍ରତି ଥବା 
ୟୁରୋପୀୟମାନଙ୍କର ପାରମ୍ପରିକ ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ବଦଳାଇ ଦେଲା ।! ଜୀବନ ଓ ଜଗତ ପ୍ରତି 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ପ୍ରତିସ୍ଥାପିତ ହେଲା ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରତିବଦଳରେ | ଶିଳାୟନର ଆରମ୍ଭ 
ହେଲା ନୂତନ ଉଦଭାବନରାଜିରୁ । ପୁଞ୍ଜିର ସଂଗ୍ରହ କରାଗଲା ବିଶ୍ଵ ବାଣିଜ୍ୟରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ ଓ 
ଉପନିବେଶ ସ୍ଥାପନ ମାଧ୍ୟମରେ । ଚିନ୍ତା ରାଜ୍ୟରେ ବି ନୂତନ ଆଲୋଡ଼ନ ଦେଖାଦେଲା | ରାଜତାନ୍ତିକ 
ସାମନ୍ତତନ୍ତ୍ରର ପତନ ହେଲା ଓ ଗଣତାନ୍ତିକ ରାଜ୍ୟବ୍ୟବସ୍ଥା ତଥା ଚିନ୍ତା ଚେତନାର ଉଦୟ ହେଲା | 

ନବଜାଗରଣ କାଳରେ ୟୁରୋପୀୟ ଦେଶଗୁଡ଼ିକ ଆମେରିକା, ଆଫ୍ରିକା ଓ ଏସିଆ ଭୂଖଣ୍ଡର 
ଦେଶମାନଙ୍କୁ ଯାତାୟାତ ପାଇଁ ଜଳମାର୍ଗ ଅନ୍ଵେଷଣ କରିସାରିଥିଲେ | ଉପରୋକ୍ତ ଦେଶମାନଙ୍କରେ 
ଉପନିବେଶ ସ୍ଥାପନ ପାଇଁ ୟୁରୋପୀୟ ଦେଶମାନଙ୍କୁ ଶିନାୟନ ସମର୍ଥ କରିଥଲା | ପୁଞ୍ଜିବାଦର 
ବିକାଶ ଓ ପୁଞ୍ଜିର ସ୍ଥାୟୀକରଣ ସହ ଅନେକାଂଶରେ ୟୁରୋପୀୟ ସମାଜ କ୍ରମେ ବର୍ଗବିଭାଜିତ 
ହୋଇଗଲା । ସ୍ବାଧୀନତା, ସମାନତା, ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା, ଭାଇଚାରା ଇତ୍ୟାଦିର ସ୍ଲୋଗାନ ଦେଇ ଆସିଥିବା 
ପୁଞ୍ଜିବାଦ ଓ ଗଣତାନ୍ତିକ ସମାଜଠାରୁ କ୍ରମେ ଲୋକଙ୍କ ମୋହଭଙ୍ଗ ବି ହେଲା | ଫଳରେ ଉନବିଂଶ 
ଓ ବିଂଶ ଶତକରେ ପ୍ରତିରୋଧ ଓ ସଂଘର୍ଷର ବିଚାରଧାରା ସବୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଲା । ଓପନିବେଶିକ 
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ଶାସନ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଆଫ୍ରିକା ଓ ଏସିଆର ଦେଶମାନେ ବି କ୍ରମେ ସଚେତନ ହେଲେ - ନବଚାଗରଣର 
ନୂତନ ଆଲୁଅ ଓ ପଶ୍ଚିମୀ ବିଚାରର ସ୍ତର୍ଶରେ । ରାଷ୍ଟ୍ରବାଦ, ସମାଜବାଦ, ସାମ୍ୟବାଦ ଆଦି ନୂତନ 
ବିଚାର ଓ ଦର୍ଶନଗୁଡ଼ିକର ଉଦ୍ଭବ ହେଲା । ସଂଘଷି ପାଇଁ, ସ୍ବାଧୀନତା ଓ ସମାନତାର ଲଢ଼େଇ 
ପାଇଁ ମଣିଷ ପୁଣିଥରେ ପ୍ରତିବଦ୍ଧ ହେଲା ! କେଉଁଠି କେଉଁଠି ସମାଜବାଦୀ ରାଷ୍ଟ୍ର ବ୍ୟବସ୍ଥା ବି 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେଲା | ତେବେ ଏ ସମସ୍ତ ସଂଘର୍ଷ ମୁଖ୍ୟତଃ ମେସିନ ବା ଉତ୍ପାଦନ ସାମଗ୍ରୀର ମାଲିକାନା 
ପାଇଁ ହିଁ ହେଲା | ଶିଳ ଓ ମେସିନ୍‌ର ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟମୟ ଚମକ ସମାଜବାଦୀ ରାଷ୍ଟ୍ରଗୁଡ଼ିକୁ ବି ଆକର୍ଷିତ 
କରିଥିଲା | ଏସବୁ ଦେଶରେ ଶିଛାୟନ ଗୁରୁତ୍ଵ ଲାଭ କଲା | 

ଉପନିବେଶିକ ଶାସନରୁ ମୁକ୍ତ ଭାରତର ନବନିର୍ମାଣର ନେତୃତ୍ଵ ନେହେରୁଙ୍କ ହାତକୁ 
ଗଲା | ୟୁରୋପରେ ଶିକ୍ଷାଲାଭ କରିଥିବା ନେହେରୁ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ବିକାଶର ଏ ଧାରାକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରି 
ଚମତ୍କୃତ ହୋଇଥିଲେ । କେବଳ ନେହେରୁ କାହିଁକି, ସେ ସମୟର ନେତା ଏବଂ ବୁବିଜୀବୀଙ୍କର 
ଏକ ବଡ଼ ବର୍ଗ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଶିକ୍ଷାରେ ଦୀକ୍ଷିତ ଓ ଅନୂପ୍ରେରିତ ଥିଲେ | ବୃହତ ଶିଳାୟନ ମାଧ୍ୟମରେ 
ଭାରତବର୍ଷକୁ ସମୂଦ୍ଧ କରିବାର ସ୍ଵପ୍ନ ଏମାନେ ଦେଖିଥୂଲେ । ତେବେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଶିକ୍ଷାରେ ଶିକ୍ଷିତ 
ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଗାନ୍ଧୀଜୀଙ୍କର ଭାରତ ନିର୍ମାଣର ଦୃଷ୍ଟି ଓ ସ୍ଵପ୍ନ ଭିନ୍ନ ଥଲା । ସେ ଅଧ୍ବକ ଦେଶୀ 
ଥିଲେ ବିଚାରରେ । ମାଓଙ୍କ ପରେ ଡେଙ୍ଗଙ୍କ ସମୟରୁ ଲାଲ ଚୀନ ମଧ୍ଯ ଶିଳ୍ପାୟନ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ପ୍ରଦାନ କରିଥିଲା | ଭାରତ ଓ ଚୀନ ଆଦି ଦେଶ ଆଶା କରୁଥିଲେ ଯେ ଶିଳ୍ପାୟନ ମାଧ୍ୟମରେ 
ସେମାନେ ୟୁରୋପ ଓ ଆମେରିକାକୁ ସମୂଵ୍ଧିରେ ଟପିଯିବେ । କିଚୁ ୟୁରୋପ ଓ ଆମେରିକାର 
ସମୃଦ୍ଧି ପଛରେ ଥଲା ସେମାନଙ୍କର ଉପନିବେଶ | ଭାରତ ପରି ସଦ୍ୟ ଓପନିବେଶିକ ଶାସନରୁ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇଥବା ଦେଶ ପାଖରେ ଉପନିବେଶ ନଥୁଲା | ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ଶିଳାୟନ ମାଧ୍ୟମରେ କେତେକ 
ସମୃଦ୍ଧ ନଗର ଗଢ଼ିଉଠିଲା | ଯେଉଁ ଅଞ୍ଚଳଗୁଡ଼ିକରେ ଶିଳ୍ାୟନ ହେଲା ଓ ମହାଭାରତୀୟ ସ୍ତୋତ 
ପ୍ରବାହିତ ହେଲା, ସେଠାକାର ମୂଳ ଲୋକ ହେଲା ବିସ୍ଥାପିତ, ଉପନିବେଶିତ । ନେହେରୁଙ୍କ 
ଆଧୁନିକ ଭାରତର ଏ ମନ୍ଦିରସବୂ ନବ ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ଉପନିବେଶବାଦର କେନ୍ଦ୍ର ହୋଇ ବିରାଟ 
ଦରିଦ୍ର ଜନତାର ସମୁଦ୍ର ଭିତରେ ଆଲୋକିତ ଦ୍ଵୀପ ସଦୃଶ ଉଦ୍‌୍ଭାସିତ ହେଲେ । ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ 
ଶିଛାୟିତ ନଗରମାନଙ୍କରେ ଭାରତବର୍ଷର ବିବିଧ ଅଞ୍ଚଳରୁ ଆସି ସଂସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥବା ଜନବିଶେଷ 
ଲୋକ (ଠା) ନୁହେଁ, ସମୁହ (mass) | ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଛୋଟ ବଡ଼ ସାଂସ୍କୃତିକ ଗୋଷ୍ଠୀ 
ଥାଇପାରେ, ମାତ୍ର ସାମଗ୍ରିକ ଭାବରେ ଏହି ସବୁ ଗୋଷ୍ଠୀ କୌଣସି ସାମାଢିକ ସାଂସ୍କୃତିକ ବା 
ପ୍ରଚାତିକ ପରିଚୟର ପ୍ରତିନିଧ୍ୂତ୍ଵ କରିପାରେ ନାହିଁ । 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରଥମ ପର୍ଯ୍ୟାୟର ବୃହତ୍‌ ଶି ମଧ୍ୟରେ ରାଉରକେଲା ଇସ୍ପାତ କାରଖାନା ଓ 
ହୀରାକୂଦ ନଦୀବନ୍ଧ ଯୋଜନା ପ୍ରମୁଖ । ଏହା ବ୍ୟତୀତ ବ୍ରଜରାଜନଗର, ବରଗଡ଼, ରାଜଗାଙ୍ଗପୁର, 
ହୀରାକୂଦ ଆଦି ସହରରେ ମଧ୍ଯ ଶିଳ୍ତୋଦ୍ୟୋଗଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହୁଏ । ଅଶୀ-ନବେ ଦଶକରେ 
ଇନ୍ଦ୍ରାବତୀ ବହୁମୁଖୀ ନଦୀବନ୍ଧ ଯୋଜନା କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହୁଏ । ଉଦାରୀକରଣ ତଥା ଜଗତୀକରଣ 
ଅନୁଗତ ନୂତନ ଅର୍ଥନୀତିର “ବିକାଶର ମିଥ୍‌' ନେଇ ଶିଳ୍ପାୟନ ଓଡ଼ିଶାରେ ଅନୁପ୍ରବେଶ କରେ 
ନବେ ଦଶକରୁ । ଜଗତୀକରଣର ନୂତନ ଅର୍ଥନୀତି ଉପରେ କୌଣସି ବିତର୍କ ବା ବିମର୍ଷ ନ କରି 
ଏହି ନବଶିଛାୟନ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ଓଡ଼ିଶାର ଏଲିଟ୍‌ ବା ବୁବଧିଜୀବୀବର୍ଗ ନିରବ ସ୍ଵୀକୃତି ବି ବାଢ଼ିଦିଏ । 
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ଉଦାରୀକରଣର ଅର୍ଥନୀତି ବିଶ୍ବ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦର ମୂଆ ସୁଭାଷିତ ରୂପ | ଏଭଳି ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦକୁ 
ରାଜନୀତିକ ନେତୃତ୍ଵ ଆମେରିକା ଦେଇଥିବାବେଳେ, ଏହାର ଆର୍ଥନୀତିକ କୌଶଳ ବିଶ୍ବର ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ପୁଞଜିପତିବର୍ଗଙ୍କ ମଞ୍ଚଓ ବିଶ୍ଵ ବ୍ୟାପାର ସଂଗଠନ, ଆନ୍ତର୍ଜାତୀୟ ମୁଦ୍ରାପାଣ୍ଡି, ବିଶ୍ଵ ବ୍ୟାଙ୍କ ଓ ଆନ୍ତର୍ଜାତୀୟ 
ଶ୍ରମ ସଂଗଠନ ଉପରେ ନ୍ୟସ୍ତ । ଦ୍ଵିତୀୟ ବିଶ୍ବଵଯୁଦ୍ଧ ପରେ ପୂଥବୀର କ୍ଷମତା ଓ ଜ୍ଞାନ କେନ୍ଦ୍ର 
ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ଆମେରିକାକୁ ସ୍ଥାନାନ୍ତରିତ ହୁଏ, ୟୁରୋପ ବଦଳରେ । ସଂପୃକ୍ତ ସମୟରେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟରେ 
ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଶିଳ୍ାୟନଭିଭିକ ପୁଞ୍ଜିବାଦ ଚରମ ଉନ୍ମର୍ଷ ଲାଭ କରିଥାଏ ¦! ୟୁରୋପୀୟ ପୁଞ୍ଜିବାଦ 
ସ୍ବାଧୀନତା, ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା, ସମାନତା ଇତ୍ୟାଦିର ଯେଉଁ ବିଚାରଧାରାଗୁଡ଼ିକୁ ଜନ୍ମ ଦେଇଥିଲା ଓ ପରିବହନ 
କରି ଆଣିଥିଲା, ସେଗୁଡ଼ିକର ମୃତ୍ୟୁ ହୁଏ । ଆମେରିକୀୟ ପୁଞ୍ଚିବାଦରେ ବଜାର ହୋଇଯାଏ 
ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଏବଂ ବଜାର ଭିତରେ ବିଚାରଧାରା, ଇତିହାସ ଓ ଦର୍ଶନର ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ମୂତ୍ୟୁ ସେ 
ଘୋଷଣା କରେ | ୧୯୮ ୯-୯ ୦ ମସିହାରେ ସୋଭିଏତ୍‌ ସଂଘର ପତନ ଆମେରିକା ତଥା ବିଶ୍ବ 
ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ଶକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ନିରଙ୍କୁଶ କରିଦିଏ । ଆମେରିକାର ରାଜନୀତିକ ତଥା ସାମରିକ ଚାପ ଏବଂ 
ପୂର୍ବୋକ୍ତ ପୁଞ୍ଚିବାଦୀ ମଞ୍ଚଗୁଡ଼ିକ ସମଗ୍ର ତୃତୀୟ ବିଶ୍ଵ ଉପରେ ନବ-ଉପନିବେଶିକରଣର ଜାଲ 
ବିଛେଇଦିଏ । ଭାରତ ପରି ତୃତୀୟ ବିଶ୍ବର ବିକାଶଶୀଳ ଦେଶଗୁଡ଼ିକ ଶିନତାୟନ ମାଧ୍ୟମରେ ସମବ୍ଧ 
ଲାଭ ସକାଶେ ପୂର୍ବରୁ ଏତେ ରଣ କରିସାରିଥିଲେ ଯେ ନବ- ଉପନିବେଶବାଦର ନୂଆ ଜାଲରେ 
ଛନ୍ଦି ହେବାକୁ ଏକ ପ୍ରକାର ବାଧ ହୋଇଛନ୍ତି । 

ଛାତେ ପାଏନ୍‌ ତ ହେଲାନ ବାପା ଗୋ 
ପଦମ୍‌ ଘୁଚିଘୁଚି ଯାଉଛେ 
କାଏଁଟା କର୍ମି କହରେ ବେଟା 
ତୋର ମାଁ ତ କିକ୍‌ରୋ ଖାଇଛେ | 

ଭାରତୀୟ ଶାସକବର୍ଗର ସ୍ଵ-ସମ୍ବଦ୍ଧିର ମୋହ ବି ବିଶ୍ଵ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦକୂ ଭାରତକୁ ପାଛୋଟି 
ଆଣିଛି । ତୃତୀୟ ବିଶ୍ବର ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଗଳିତ ବିପୁଳ ଖଣିଜ ସମ୍ପଦ ଓ ଶସ୍ତା ଶ୍ରମଶକ୍ତି 
ନବସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦକୁ ଉତ୍ସାହିତ କରିଥିବାବେଳେ, ପ୍ରୟୋଗିକ କୌଶଳର ଚରମ ବିକାଶ ଅତି ଅଳ୍ପ 
ଲୋକଙ୍କୁ କର୍ମନିଯୁକ୍ତି ଦେଇ ଅଧକ ଲାଭ ଆଦାୟ କରିବାର ସୁଯୋଗ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି | ଭାରତ ପରି 
ବିଶାଳ ଜନସଂଖ୍ୟାର ଦେଶରେ ମାନବ ସମ୍ବଳର ଯଥାଯଥ ବିନିଯୋଗ ହୋଇ ନପାରିଲେ ସ୍ପିତି 
ବଡ଼ ବିସ୍ଫୋରକ ହୋଇଯିବ ଏବଂ ଏହାର ଜନସଂପଦ ଏକ ଅଭିଶାପରେ ପରିଣତ ହେବ । 
ଉଦାରୀକରଣଗତ ନୂତନ ଅର୍ଥନୀତି ଓ ନବ-ଶିଳ୍ଥାୟନ ଦେଶକୁ ଏ ଅଭିଶାପ ଯାଏ ପହଂଚେଇ 
ଦେବାରେ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିବ । 

ନୂତନ ଅର୍ଥନୀତିଗତ ନବଶିଳ୍ଚାୟନର ପ୍ରତିରୋଧରେ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ଛିଡ଼ା ହୋଇଛି | 
ସେ ପୋସ୍କୋ ହେଉ କି କଳିଙ୍ଗନଗର, କାଶୀପୁର ହେଉ କି ଲାଂଜିଗଡ଼ ସବୁଠି ପ୍ରତିବାଦ ଓ 
ପ୍ରତିରୋଧର ସ୍ଵରଟିଏ ମୁଣ୍ଡ ଟେକିଛି । 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ଓ ଶିଳ୍ପାୟନ —- ଢଳ, ଜମି, ଜଙ୍ଗଲକୁ ଆଶ୍ରାକରି ରହିଥିବା 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର କୃଷି-ସଂସ୍କୃତିର ଲୋକ ସବୁ ସମୟରେ ପ୍ରତାରିତ ହୋଇଛି ଶିଳ୍ପାୟନଦ୍ଵାରୀ । ସେ 


୧୮୮ ୦ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ତା'ର ପୀଡ଼ା, ବେଦନା, ଉଜଡ଼ା ଜୀବନର କଥା କହିଯାଇଛି ଲୋକଗୀତରେ, ଲୋକୋକ୍ରିରେ, 
ସାହିତ୍ୟରେ । ଲୋକକାହାଣୀ ଓ ମିଥ୍‌ର ପ୍ରାଚୀନତା ହେତୁ ଏଥିରେ ନବଯୁଗର ଏହି ବିକାଶ 
ବିନାଶର କାହାଣୀ ପ୍ରଖ୍ୟାପିତ ହୋଇନାହିଁ । ଅଥଚ ଏହାର ପୂର୍ବବର୍ଭୀ ପ୍ରତିଟି ଯୁଗରେ ସାମାଜିକ 
ବିକାଶକ୍ରମର ରେଖାଙ୍କନରେ ମିଥ୍‌ ସବୁଠୁ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ନିଭାଇଛି | ଏଠାରେ ମିଥ୍‌ର ଅଲୌକିକ 
ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରତିସ୍ଥାପିତ ହୋଇଛି ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ବିଶ୍ବାସରେ । ବିକାଶର ଏହି ମିଥ୍‌କୁ ଲୋକ ପ୍ରତିରୋଧ 
କରିଛି । ପ୍ରତିବାଦ କରିଛି ଗୀତରେ, ଛଟାରେ ! 
କେଜାଣି କୋଉଠି ରହିଗଲେ ସୁବାସିନୀ ନାନୀ 
ଭୁବନ ମାଷ୍ଟ୍େ, ଗୋବିନ୍ଦ ପୂଜାରୀ 
କୁର୍ସିନାମା ସହିତ କେଉଁଠି ହଜିଗଲା 
ସପ୍ରମ ଶ୍ରେଣୀର ଭୂଗୋଳ ବହି । (ଜୀବନ ପ୍ରତି, ଶୈଳକଳ, ରାଜେନ୍ଦ୍ରକିଶୋର ପଣ୍ଡା) 
ବିସ୍ଥାପନର ଏ ଗୀତ ଶିଷ୍ଟ ସାହିତ୍ୟର, ତଥାପି ଏଥିରେ ରହିଛି ଲୋକମନର ଆବେଦନ | 
ରହିଛି ଏଥୁରେ ହଜିଯିବାର, ହଜେଇ ଦେବାର ମାର୍ମିକ ପୀଡ଼ା | ଏଠାରେ ମଣିଷ ଯଦିଓ ବିସ୍ଥାପିତ 
ହୋଇନାହିଁ ଆପଣାର ଅନ୍ଧସଂସ୍ଥାନରୁ ବା ଏ ଫଂର୍ରିରେ ଯଦିଓ ନାହିଁ ଭାତଥାନି ଉଜୁଡ଼ିଯିବାର ଚିତ୍ର 
ତଥାପି ସମ୍ପର୍କୀୟମାନେ କିଏ କେଉଁଠି ହଜିଯିବାର, ଗୁମ୍ନାମ୍‌ ହୋଇଯିବାର ବେଦନା ଫୁଟିଉଠିଛି । 
ଲୋକ କିନ୍ତୁ ଏଠି ଗାଏ ସବୁକିଛି ଉଡ଼ି ଯିବାର ଗୀତ । 
ଗାଡ଼ିଗଲା ରାଉରକେଲା 
ପାଚିଲା ପନସ ବିଗଡ଼ିଗଲାରେ 
(ସତେ) ତମର୍‌ କଥା ଜନାଗଲା, ସଜନୀରେ... 
ଅଥବା 
ଶିଲରେ ବାଟିଲି କଲା 
ତମେ ଘେନିଦେଲ ଆଦେଲିସରାରେ 
ମାଟିଡେମେ ବୁଡ଼ିଗଲା, ସଜୀନରେ... 
ପ୍ରଥମ ଗୀତଟିର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ରହିଛି ରାଉରକେଲାର ଶିଛ୍ତାୟନ | ଏହାର ଦୂଇଟି ପ୍ରସଂଗ 
ରହିଛି । ଯେତେବେଳେ ରାଉରକେଲାର ଶିଛାୟନ ଓ ନଗରୀକରଣ ଫଳରେ ବିସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥବା 
ଲୋକ ମୁହଁରୁ ଏ ଗୀତଟି ଆସେ, ସେ ବଖାଣେ ତା'ର ଉଚୂଡ଼ା ଜୀବନ ଓ ଏତିହ୍ୟ । ଯେଉଁଠି ଭରା 
ଜଙ୍ଗଲର ଗୀତ ଓ ଖାଦ୍ୟ ଥଲା, ଆତ୍ ଥିଲା, ପଣସ ଥିଲା, ସେସବୁ ଉଚୂଡ଼ିଗଲା ଶିଳାୟନରେ, 
ଅଥଚ ସବୂକିଛି ହରେଇ ସାରିଲା ପରେ ଯେଉଁ ସରକାରୀ ପ୍ରତିଶ୍ରତିଟି ମିଳିଥଲା, ତାହା ବି ଫମ୍ପା: 
“ତୁମର କଥା ଫମ୍ପା ଢନାଗଲା' । କିଵୁ ଏ ଗୀତଟି ଯେତେବେଳ ବଲାଂଗୀର ବା କଳାହାଣ୍ଡିର 
ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରୁ ଆସେ, ସେତେବେଳେ ବଦଳି ଯାଏ ଏହାର ପ୍ରସଙ୍ଗ । ସେଇ ରାଉରକେଲାର 
ଶିଛାୟନକୁ ନେଇ ଏ ଗୀତ, ଯହିଁରେ ପୁରୁଷଟି କାମ ଅନେ୍‌ଷଣରେ ବାହାରିଯାଇଛି ରାଉରକେଲା । 
ସେ ହଜି ଯାଇଛି ସେଇଠି - ଯାନ୍ତିକ ସଭ୍ୟତାର ଯନ୍ତ୍ର ହୋଇ, ଲେଉଟି ଆସିନି ଘରକୁ ଆଉଥରେ | 
ତା'ର ଅପେକ୍ଷାରେ ଉଜ୍ଡ଼ିଯାଇଛି ସ୍ତ୍ରୀର ଯୌବନ, ଉଚ୍ଡ଼ିଯାଇଛି କ୍ଷେତବାଡ଼ି, ପାରିବାରିକ ଜୀବନ । 
ସମାନ ଆବେଦନର ଭିନ୍ନ ଗୀତଟି ସମ୍ବଲପୁରରୁ - 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ଉଭତରଣ ପୁ ୧୮୯ 
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ସଲପୁରର ପାତଲଘଟା 
ମତେ ଛାଡ଼ିକରି ଯାଉଛ ଟାଟାରେ 
ନ କରିବ ହଟହଟା, ସଜନୀରେ ! 
ପୂର୍ବୋକ୍ତ ଉଦାହରଣ ଦ୍ଵିତୀୟ ଗୀତଟି ଇନ୍ଦ୍ରାବତୀ ବିସ୍କାପିତ ଲଳନାର | ଏ ଗୀତରେ ସେ 
ତା'ର ପ୍ରେମିକକୁ ମନେ ପକେଇ କହୁଛି ଯେ ତୁମେ ପ୍ରେମର ସନ୍ତକ ସ୍ଵରୂପ ଯେଉଁ ଅଳଂକାରଟି 
(ଆଦେଲିସରା) ମତେ ଦେଇଥିଲ, ତାହା ବୁଡ଼ିଯାଇଛି ମାଟିବଂଧର ଅଥଳ ଜଳରେ | ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଉ୍କଡ଼ି ଯାଉଛି ତା” ର ପ୍ରେମ | ବିସ୍ଥାପିତ ହୋଇ ପରସ୍ପରଠାରୁ ଦୂରରେ କିଏ କୁଆଡ଼େ ହଜିଯାଇଛନ୍ତି 
ସେମାନେ । ନେହେରୁଙ୍କ ଆଧୁନିକ ଭାରତର ମନ୍ଦିର ରାଜିରୁ କାରୁଣ୍ୟର ଏମିତି ଧ୍ଵନିସବୁ ଭାସିଆସେ । 
ଏମିତି ବି ନୂହେଁ ଯେ ଶିଳ୍ପାୟନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟାର ଏ ଝଲ୍‌ମଲ୍‌ ଦୁନିଆଁକୁ ଦେଖି ଚମକି 
ନାହିଁ ଲୋକ । 
ଗାଡ଼ିଗଲା ଗେରେନ୍‌ଗୁଲା 
ଗାଡ଼ିର ଭିତରେ ରେଡ଼ିଓ ଥଲାରେ 
ଧନ, କଲଗାନା ଗାଉଥିଲା, ସଜନୀରେ... 
ସେ ଚମକିଛି ରେଡ଼ିଓ ଦେଖି, ଟେଲିଭିଜନ ଦେଖି, ଉଡ଼ାଜାହାଜ ଦେଖି | ହୀରାକୁଦର 
ବିଜୁଳିବତୀ, ରେଳଗାଡ଼ି, ମୋଟର ଗାଡ଼ି, ନୂଆ ନୂଆ ଫେସନ, ସିନେମା, ନୂଆ-ନୂଆ ମେସିନ୍‌ 
ଦେଖି ସେ ଚକିତ ହୋଇଛି ନିଶ୍ଚୟ । କିନୁ ଭରସି ପାରିନାହିଁ । 
ଟେସନେ ଚମକେ ଲୁହା 
ଏସନ ଚମକେ ପୁରୁଷ ମାୟାରେ 
ବିନାଦୁସେ ଦଣ୍ଡଦିଆ, ସଜନୀରେ... | 
ଞେଲଡିଂ ଦେଖି ଚକିତ ହୋଇଛି ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ପଲ୍ଲୀ ସ୍ତ୍ରୀ | ଲୁହାରେ ଲୁହାର ସ୍ପର୍ଶମାତ୍ରକେ 
ନିଆଁର ଝଲକ, ବିଜୁଳିର ଚମକ ଆସୁଥିବାର ଦେଖି ସେ ଆଚମ୍ବିତ ହୋଇଛି | ବିନା-ସଂଯୋଗରେ 
ନିଆଁର ସୃଷ୍ଟି ତାକୁ ମାୟା ସଦୃଶ ମନେ ହୋଇଛି ଏବଂ ଏହାକୁ ସେ ପୁରୁଷର ମାୟା ସାଥିରେ ତୁଳନା 
କରୁଛି । ପୁରୁଷର ମାୟା ବି ଏହିପରି ଯେ ବିନାଦୋଷରେ ଅଗ୍ନି ଉଦ୍‌ଗୀରଣ କରେ ଓ ସ୍ତୀକୁ ବହେ 
ମାରିଯାଏ । 
ଉଦାରୀକରଣ ଓ ଜଗତୀକରଣର ନୂତନ ଅର୍ଥନୀତି ଫଳରେ ଖଣି-ଖାଦାନ ଓ ଶିଛାୟନ 
ପାଇଁ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଦେଶୀ ଓ ବିଦେଶୀ କମ୍ପାନୀମାନଙ୍କ ସୁଅ ଛୁଟିଛି । ଏଣେ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ 
ଶ୍ତିମାନଙ୍କ ଚାପରେ ସରକାରଙ୍କ ଖାଦ୍ୟଶସ୍ୟ ଆମଦାନୀ-ରପ୍ତାନୀ ନୀତି କୃଷକକୁ ନିରୁପାୟ କରୁଛି | 
ଶସ୍ୟ ଉତ୍ପାଦନ ପରେ ଅଭାବୀ ବିକ୍ରି ଓ ବଜାରହୀନତା ରଣଗ୍ରସ୍ତ କୃଷକକୁ ଆତ୍ୃହତ୍ଯା ପାଇଁ ବାଧ୍ଯ 
କରୁଛି ! ସେ ଫଂଜାବର ଗହମ ଚାଷୀ ହେଉ କି ମହାରାଷ୍ଟ୍ରର ଆଖୁଚାଷୀ, ଆନ୍ଧ ପ୍ରଦେଶର କପାଚାଷୀ 
ହେଉ, କି ଓଡ଼ିଶାର ଧାନଚାଷୀ ସମସ୍ତେ ଏ ଉତ୍ପୀଡ଼ନର ଶିକାର । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର କୃଷକ ତେଣୁ 


ଛିଡ଼ା ହୋଇଛି ପ୍ରତିବାଦ ଓ ପ୍ରତିରୋଧର ମଞ୍ଚରେ । ନୂତନ ଅର୍ଥନୀତିର ଏ ଖେଳକୁ ସେ ବୁଝିଛି 
ଏବଂ କହୁଛି- 


୧୯୦ ୦ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ବିଶ୍ଵବେଂକ୍‌ର ଦେଖ ଖେଲ 
ଡ଼ୁବଲା ଜନତା, ଉଜୁଡ଼ଲା କ୍ଷେତ | 
ସେହିପରି ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିବାସୀ ଆପଣାର ଭିଟାମାଟିର ରକ୍ଷା, ଆପଣା ଅସ୍ତିତ୍ଵର 
ସଂରକ୍ଷଣ ପାଇଁ ସଂଘର୍ଷମୁଖର ହୋଇଛି । କାଶୀପୁର, ଲାଂଜିଗଡ଼, ସୁକ୍ତେଲ ସବୂଠି ଏ ସଂଗ୍ରାମର 
ଧ୍ଵନି ଫୁଟି ଉଠିଛି । ସୁକତେଲ୍‌ ପ୍ରକଳ୍ପର ପ୍ରବେଶ ଘାଟିରେ ପ୍ରଭାବିତ ଲୋକ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଛି 
ବନଦୁର୍ଗାଙ୍କୁ । ଏହି ବନଦୁର୍ଗା ତେତିଶଟି ବନ୍ଧ ପ୍ରଭାବିତ ଗାଁର ଗ୍ରାମଦେବୀମାନଙ୍କ ଏକ ସମନ୍ବିତ 
ରୂପ | ଏହା ଲୋକର ଏକତାର ପ୍ରତୀକ ଏବଂ ଏ ପ୍ରତୀକକୁ ପ୍ରବେଶ ଘାଟିରେ ସ୍ଥାପନ କରିବାର 
ଉଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି- ପ୍ରବେଶ ଦ୍ବାରରୁ ହିଁ ପ୍ରତିରୋଧ । ସେଠାରେ ପାରମ୍ପରିକ ରୀତିରେ ପୂଜାପାଠ, 
ପଶୁବଳି ସହ ଏକତାର ସ୍ଲୋଗାନ ଓ ସଂଘର୍ଷରେ ଦେବୀଙ୍କ ସହଭାଗୀତା ପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥନା ଓ ବିଶ୍ଵାସ 
ବିକାଶର ମିଥ୍‌ ସହ ଲଢ଼େଇପାଇଁ ଏକ ପ୍ରସ୍ତୁତି । ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ଓ ପ୍ରସ୍ତୁତି ପ୍ରାଚୀନ ମିଥ୍‌ଧର୍ମୀ 
ବିଶ୍ଵାସର ଏକ ସମକାଳୀନ ପ୍ରୟୋଗ | ଅପର ପକ୍ଷରେ କାଶୀପୁରର ଲୋକ ଆପଣା ଲଢ଼େଇ 
ଜାରିରଖିବା ପାଇଁ ବଡ଼ ଦୃପ୍ତକଂଠରେ ନିଜଙୁ ଉଦ୍‌ବୋଧୂତ କରେ ¦ ସେ ଗାଉଥିବା ଗୀତ ତା'ର 
ରାଜନୀତିକ ଚେତନା ଓ ମାଟିପ୍ରତି ପ୍ରତିବଦ୍ଧତାର ପ୍ରମାଣ ଦିଏ । 
ଏ...ଜମି ଛାଡ଼ିବା ନାହିଁ, ଏ... ଗାଁରୁ ଉଠିବା ନାହିଁ 
ଡଙ୍ଗର ଛାଡ଼ିବା ନାହିଁ 
ଏ... ଜମିଛାଡ଼ିବା ନାହିଁରେ ଭାଇ ଏ... ଡଙ୍ଗର ଛାଡ଼ିବା ନାହିଁ 
ନେତାମନ୍ତ୍ରୀମାନେ ଆମ ଜମିବାଡ଼ି କଂପାନୀକୁ ବିଜିଛନ୍ତି 
ଟଂକା ବିଡ଼ା ଖାଇ, ପେଟକୁ ବଢ଼ାଇ ହଇରାଣ କରୁଛନ୍ତି 
ଏ... ହେବ ସାହୁକାର ଉନ୍ନତି 
ଏ... ହେବ ଠିକାଦାର ଉନୃତି 
ଆମ ଏ ସଂସାର ଧ୍ଵଂସ ପାଇଯିବ 
ବୂଡ଼ିଯିବ ଗତି ନୀତିରେ ଭାଇ 
ମାଟିର ମଣିଷ, ମାଟିର ପୋକ, ମାଟି ଛାଡ଼ିବା ନାହିଁ 
ତଂଗର-ଝରଣା- ଜଂଗଲ-ପବନ ଛାଡ଼ିଲେ ବଂଚିବା ନାହିଁ 
ମରିବା ପଛେ ଡରିବା ନାହିଁ 
ଏ... ଜମି ଛାଡ଼ିବା ନାହିଁ, ଏ... ଡଂଗର ଛାଡ଼ିବା ନାହିଁ 
ଏ... ଗାଁରୁ ଉଠିବା ନାହିଁ ! 
ନୂତନ ଶିଛାୟନ ପ୍ରତି ଲୋକର ଦୃଷ୍ଚିଭଂଗୀ ଆଦୌ ସକାରାତ୍ସକ ନୁହେଁ, ବରଂ ସେ ଏହାକୁ 
ବିନାଶର ମାର୍ଗ ରୂପରେ ଦେଖିଛି ଓ ଦେଖୁଛି । 
ଯନ୍ତ୍ରାଯନ ଓ ଲୋକସାହିତ୍ଯ ¬ ପ୍ରଯୁକ୍ତିବିଦ୍ୟା ବା ଟେକ୍ନୋଲୋଜିର ବିପୁଳ ବିକାଶ ସହ 
ଜଗତୀକରଣର ରାଜନୀତି ଓ ଇଲେକ୍ଟ୍ରୋନିକ ଗଣମାଦ୍ଯମର ପ୍ରସାର ପୂଥବୀର ଆଞ୍ଚଳିକ ସଂସ୍କୃତିଗୁଡ଼ିକୁ 
ଅଢ଼ି ଏକା ଛାଡ଼ିଦେଇନି । ଆଜି କୌଣସି ଅଞ୍ଚଳର ଲୋକସଂସ୍କୃତି ଇଲେକ୍‌ଟ୍ରୋନିକ୍‌ ମାଧ୍ଯମଗୁଡ଼ିକ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା ଲୋକସାହିଚ୍ୟରେ ଉତ୍ତରଣ ୱ ୧୯୧ 
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ଜରିଆରେ ନିମିଷକେ ପୃଥିବୀର ଯେ କୌଣସି ସ୍ଥାନରେ ବିଛୁରିତ ହୋଇଯାଉଛି | ଏହା ପ୍ରଯୁକ୍ତିବିଦ୍ୟାର 
ଚମକ ଏବଂ ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟା ଲୋକମନରେ ମନୋରଞ୍ଜନ ସଂସ୍କୃତିର ବହୁଳ ଉତ୍ପାଦନର ପ୍ରେରଣା ଓ 
ଉତ୍ସାହ ଭରିଦେଇଛି | ଏହା ଫଳରେ ଆଞ୍ଚଳିକ ସଂସ୍କୃତିଗୁଡ଼ିକ ଅଜ୍ଞାତ ଲୋକଲୋଚନର ବାହାରେ 
ରହିଯାଉନାହିଁ,ବରଂ ପୂଥିବୀର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିବିଧତାର ଦୂରତା କ୍ରମେ ସଂକୁଚିତ ହୋଇଯାଉଛି । 
ଗୋଟିଏ ସଂସ୍କୃତିର ମନୋରଂଜକ ଉପାଦାନସବୁ ଅନ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର ମନୋରଂଜ୍କକ ଉପାଦାନ ସହ 
ମିଶି ନୂତନ ମନୋରଂଜକ ଉପାଦାନର (ରିମିକ୍‌) ଉତ୍ପାଦନ ଓ ପ୍ରସାର ହୋଇପାରୁଛି ! ଏଥୁରେ 
ଆଞ୍ଚଳିକ ସଂସ୍କୃତିର ଅସ୍ମିତା ଧୂରେ ଧ୍ବରେ ଲୋପ ପାଇଯାଉଥବାବେଳେ ବଜାର ଉପଯୋଗୀ ନୂତନ 
ମନୋରଂଜକ ସଂସ୍କୃତି ଏହାର ଅପସାରଣରେ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରୁଛି । 


Ygୁଛି ଚିଦ୍ୟାର ଚିକଣ ଓ ସାର ମନେୋରଂଛନ-ଉକ୍/ଥ (Entertainment In- 
ଏଧstry) ଓ ତତ୍ଜନିତ ବଜାରକୁ ଜନ୍ଧଦେଇ ପାରିଛି | ଏହା ସମଗ୍ର ପୂଥବୀକୁ ଏକ ବଜାରରେ 
ପରିଣତ କରିବା ଦିଗରେ ଆଗେଇ ଚାଲିଛି । ମନୋରଂଜନ ଉଦ୍ୟୋଗ ସବୁ ଲୋକସଂସ୍କୃତିର 
ସ୍ଵାଭାବିକ ଧାରାକୁ ବଜାୟ ରଖିବା ବଦଳରେ ଏହାକୁ ଅଧକ ବଢାର ଉପଯୋଗୀ କରୁଛି । 
ପ୍ରଥମେ ଲୋକସଂସ୍କୃତିର କୌଣସି ଫର୍ମ ବା ରୂପକୁ (ଯେମିତି ଡାଲଖାଇ, କରମା, ଘୁମ୍ରା) 
ପ୍ରୋତ୍ସାହିତ ଓ ଲୋକପ୍ରିୟ କରାଇବା, କ୍ରମେ ଏହି ଫର୍ମ ଭିତରକୁ ବଜାର ଉପଯୋଗୀ ବାହ୍ୟ 
ଉପାଦାନ ପୁରେଇବା ଏବଂ ତା'ପରେ ଏହି ନୂତନ ଉପାଦାନଦ୍ଵାରା ପ୍ରସ୍ତୁତ ଫର୍ମକୁ ଅନ୍ୟ ଫର୍ମସହ 
ରିମିକ୍୍‌ କରିବା ମାଧ୍ୟମରେ ସମଗ୍ର ସଂସ୍କୃତିକୁ ପ୍ରତିସ୍ଥାପିତ କରିବାର ବଜାର ଉପଯୋଗୀ କୌଶଳ 
ମନୋରଂଜନ ଉଦ୍ୟୋଗସବୁ ପ୍ରୟୋଗ କରିଚାଲିଛନ୍ତ ନ ତେଣୁ ଟେକ୍ନୋଲୋଜିର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ତଥା 
ବିଚାରହୀନତାର ଯୁଗରେ ଲୋକସଂସ୍କୃତିମାନଙ୍କର ମୌଳିକ ପିଣ୍ଡସବୁ ବଞ୍ଚାଇ ରଖିପାରିବା ଅତ୍ୟନ୍ତ 
କଷ୍ଟକର । 

ଜଗତୀକରଣର ରାଜନୀତି ଓ ଅର୍ଥନୀତି ସମଗ୍ର ପୃଥବୀକୁ ଏକ ବଜାରରେ ପରିଣତ 
କରିଚାଲିଛି । ପ୍ରଯୁକ୍ତିଂକୌଶଳଗତ ଶିଛ କେବଳ ସହରାଞ୍ଚଳ କାହିଁକି ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଭୁତ 
ବିସ୍ତାର କରୁଛି । ପୁଣି ବହୁଳ ଶିଛାୟନଦ୍ଵାରା ନଗରୀକରଣ ଲୋକସାହିତ୍ୟ-ସଂସ୍କୃତିକୁ ଧ୍ଵଂସ ଅଥବା 
ବଜାର ଅନୁକୂଳରେ ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ କରିବ ହି କରିବ | ଶିଳ୍ପ ବିପ୍ଳବ ପରବର୍ଭୀ ୟୁରୋପୀୟ ଆଂଚଳିକ 
ସଂସ୍କୃତି ଓ ଜନସମାଜ ଯେଉଁ ବିବର୍ଗନଧାରା ଦେଇ ଯାଇଥିଲା, ସାଂପ୍ରତିକ ସମୟରେ ଭାରତୀୟ 
ସମାଜ ସେଇଧାରା ଆଡ଼କୁ ଗତି କରୁଛି, କିନୁୁ ୟୁରୋପୀୟ ଦେଶମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଉପନିବେଶସବୁ 
ଥିବାରୁ ଉପନିବେଶିତ ଜନତାର ଶୋଷଣ ମାଧ୍ଯମରେ ସେମାନେ ଆପଣା ଅର୍ଥନୀତି ଓ ଆର୍ଥିକ 
ସ୍ଥିତିକୁ ଦୀର୍ଘସ୍ଥାୟୀ ବିକାଶ (Sustained Development) ପଥରେ ନେଇଯାଇପାରିଥଲେ | 
ଭାରତରେ ଏହି ଅନୁଭବ ତିକ୍ତ ହେବାର ସଂଭାବନା ଅଧୂକ | ଭାରତ ନିଜେ ବିଶ୍ବର ଶର୍ରିଶାଳୀ 
ରାଷ୍ଟ୍ର ତଥା ଆର୍ଥିକ ଗୋଷ୍ଠୀର ଉପନିବେଶରେ ପରିଣତ ହୋଇଚାଲିଛି । ଦେଶୀ ଶିଛାୟନର ତିକ୍ତ 
ଅନୁଭବ ଲୋକ ଭୋଗିସାରିଛି । ଏବେ ବହୁରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ବିଦେଶୀ ଶିଳ୍ରାୟନର ଯୁଗ । ଏ ନବ 
ଶିନାୟନ ଓ ଉପନିବେଶିକରଣର ନୂତନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ବି ଏ ଦେଶର ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ବର୍ଗର ବିକାଶ 
ହେବା ସଂଭବ । ମାତ୍ର ଏହା ଲୋକର ଭାଗ୍ୟରେ ଉଚେଦ, ବିସ୍ଥାପନ, କର୍ମହୀନତା, ଅନାହାର ଓ 
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ହାହାକାର ଭରିଦେବ | ନୂତନ ଅର୍ଥନୀତି ଓ ନବଶିଛାୟନର ଧାରା ପ୍ରତି ଓଡ଼ିଶାର ଶାସକ ବର୍ଗର 
ସମର୍ଥନ ରହିଛି, ବୁବିଜୀବୀ ବର୍ଗ ବି ସ୍ଵ-ବିକାଶର ଆଶାରେ ଏହାକୁ କେଉଁଠି ସ୍ଵାଗତ ତ କେଉଁଠି 
ନିରବ ସମର୍ଥନ କରୁଛନ୍ତି । ଯଦିଓ ସେମାନେ ବୁଝିଛନ୍ତି ଏ ଜଗତୀକରଣ “ ବସୁଧୈବ କୁଟୁମ୍ବକମ୍‌ 
ନୁହେଁ, ଏହା ‘ବସୁଧୈବ ବଜାରକମ୍‌' ତଥାପି ଏହା ଭିତରେ ଆପଣା ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରକ୍ଷା କରିବାର 
ସ୍ଵପ୍ଟିଏ ଦେଖୁଛନ୍ତି । କାର୍ଲମାର୍କ୍‌ ଏହି ବର୍ଗକୁ ଏକ ମିଛ ବର୍ଗର ଆଖ୍ୟା ଦେଇଥୁଲେ | ତ୍ରିଶଂକୂର 
ମଖଝି ସ୍ଵର୍ଗରେ ଏ ବର୍ଗର ସ୍ଥିତି ଦୋଳାୟମାନ ଏବଂ ଏହା ଭୂମିହୀନ । ସମୟର, ସୁଯୋଗର 
ଅନୁକୂଳ ବା ପ୍ରତିକୂଳରେ ଏ ବର୍ଗର ବିଚାରଭୂମି ବି ବାରଂବାର ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ହୋଇଥାଏ । 
ଅପରପକ୍ଷରେ ଏ ନବଶିଳ୍ଥାୟନ ବିରୁଦ୍ଧରେ କୃଷକ, ଶ୍ରମିକ, ଆଦିବାସୀ ଜନତା ପ୍ରତିରୋଧ ଓ 
ସଂଘର୍ଷର ଭୂମିକୁ ଓହ୍ଲାଇ ଆସିଛି । ଏହି ଲଢ଼େଇର ପ୍ରେରଣା ଉତ୍ସ ଓ ଜାଗରଣର ମାଧ୍ଯମ ରୂପରେ 
ଲୋକ ଅପାଣା ସଂସ୍କୃତିକୁ ବ୍ୟବହାର କରିଚାଲିଛି । ବହୁଳ ଭାବରେ ବଜାରୀକୃତ ହୋଇ ନଥବା 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକଗୀତ, ଲୋକନୃତ୍ୟ, ଲୋକନାଟକ ଆଦି ଜନ-ଆନ୍ଦୋଳନକାରୀମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା 
ସଚେତନତା ଓ ଜନ ଜାଗରଣର ଆୟୁଧ ଭାବରେ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇପାରୁଛି | 

ଲୋକଙ-ସାହିତ୍ୟ-ସଂସ୍କୃତି ସଂପ୍ରେଷଣର ଏକ ମାଧ୍ଯମ ମାତ୍ର । ଏହା ସଂସ୍କୃତି ଓ ସ୍ଵାଭାବିକ 
ବିଜାଶଧାରାକୁ ସଂପ୍ରେଷିତ ଯେମିତି କରିପାରେ, ସେମିତି ବି କରିପାରେ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ ଓ ବଜାରବାଦର 
ବାଣୀକୁ । ଶିଳ୍ପାୟନର ଆଧୁନିକ ପର୍ବରେ ଏହା କାହା ଅଧ୍ଵକାର ଓ ଆଧୂପତ୍ୟରେ ରହିବ, ତା” 
ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିବ ଏହାର ଭବିଷ୍ୟତ ଗତି | ବର୍ଭମାନ ସମୟରେ ସଂସ୍କୃତି ଆପଣାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଓ 
ଅସ୍ମିତା ପାଇଁ ସଂଗ୍ରାମରତ ।! ସେ ଲଢ଼େଇ କରୁଛି ସମାଜଚଗୁଡ଼ିକୁ ବଞ୍ଚାଇ ରଖିବାକୁ, ବଜାରରେ 
ପରିଣତ ହେବାକୁ ନଦେବାକୁ | କାରଣ ସମାଜ ଭିତରେ ହିଁ ସଂସ୍କୃତି ବଞ୍ଚପାରେ | ଅପର ପକ୍ଷରେ 
ବିଶ୍ଵର ନବସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ ସମାଜସବୁକୁ ଉଖାଡ଼ି ବଜାରରେ ପରିଣତ କରି ଦେବାକୁ ବଦ୍ଧପରିକର । 

ସମାଜ ଓ ବଜାରର ଏ ଲଢ଼େଇରେ କିଏ ଜିତିବ ଆଗାମୀ ଦିନର ଇତିହାସ ହିଁ କହିପାରିବ । 
ଯଦି ସମାଜ ଜିତେ ତେବେ ଲୋକସଂସ୍କୃତି-ସାହିତ୍ୟର ସ୍ଵ-ବିକାଶକ୍ରମର ଧାରା ଜାରିରହିବ । କିନ୍ତୁ 
ଯଦି ବଜାର ଜିତେ ! ବଜାର ଭିତରେ ରହିବ କେଉଁ ସଂସ୍କୃତି ? 

ସଂସ୍କୃତି ସବୁଜାଳରେ ଏକ ପକ୍ଷରେ ସାମାଜିକ ଗତିଶୀଳତାର ପ୍ରତୀକ ହୋଇଥବା ବେଳେ 
ଅପର ପକ୍ଷରେ ଶାସକବର୍ଗର ଅନୁକୂଳରେ ଜନତାର ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ, ରାଜନୀତିକ ଓ 
ଆର୍ଥନୀତିକ ଉପନିବେଶିକରଣର ଆୟୁଧ ହୋଇଆସିଛି । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଇତିହାସରେ ରାଜତାନ୍ତିକ 
ଯୁଗରେ ଜାତି ଓ ଜନଜାତିମାନଙ୍କ ସାଂସ୍କୃତିକ- ବୈଚାରିକ ସମନ୍‌ୟ ଓପନିବେଶିକ କାଳ ଓ 
ଉତ୍ତର-ଞପନି ବେଶିକ କାଳମାନଙ୍କରେ ନୂତନ ଅର୍ଥନୀତିଜନିତ ନବସଂସ୍କୃତି ଜନତାର 
ଉପନିବେଶିକରଣର ଆୟୁଧ ହିଁ ହୋଇଛି । ଆଧଭୌତିକ ବିଶ୍ଵାସର ବହୁଳତା ଯୁଗରେ ଧାର୍ମିକ ମିଥ୍‌ 
ଓ କ୍ରିୟାନୁଷ୍ଠାନ ଏଥରେ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଥବାବେଳେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଶ୍ଵାସର ଯୁଗରେ 
ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟା ପ୍ରତିସ୍ଥାପିତ ହୋଇଛି ବିକାଶର ମିଥ୍‌ ଓ ଶିଳାୟନଦ୍ଵାରା । ଫଳତଃ ମାନବ ଜାତିର 
ଇତିହାସରେ ସବୁଠି, ସବୁବେଳେ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ସହ ଶାସକବର୍ଗର ସ୍ଵାର୍ଥନୁକୂଳରେ ସାଧାରଣ 
ଜନତାର ଉପନିବେଶିକରଣ ଏକ ଗତିଶୀଳ ଓ ଚିରନ୍ତନ ସତ୍ୟ ଭାବରେ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ | 
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ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟ 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ 
ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରା 


ମଣିଷର ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନଧାରା ତାହାର ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାର ଜୀବନ୍ତ ଓ ଗତିଶୀଳ 
ଉପାଦାନମାନଙ୍କ ପ୍ରବାହଧାରା ମାତ୍ର ଅଟେ । ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରାୟତଃ ଏକ ସାମୟିକ 
(Synchronic) ପରିତଳରେ ଅଧୁକ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହେଉଥିବା ବେଳେ ସଂସ୍କୃତି 
ବହୁସାମୟିକ (Dichronic) ପରିତଳରେ ସମାଜର ହି ପ୍ରତିନିଧ୍ୂତ୍ଵ କରିଥାଏ | ଗୋଟିଏ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ 
ରୂପ ଓ ସମୟ ଖଣ୍ଡରେ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ତା'ର ବହୁକୋଣୀୟ (Multidimentional) 
ଜୀବନଧାରାର ସଂପୃକ୍ତି ସନ୍ତରେ ସମାଜ ଚଳଣି ବା ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରା ପ୍ରାୟତଃ ଏକ ପ୍ରକାର 
ହୋଇଥାଏ । ମଣିଷ ଜୀବନରେ ପରିଘଟିତ ଆକସ୍ମିକ ଘଟଣା ବା ଦୁର୍ଘଟଣା ( ଯେମିତି ଯୁଦ୍ଧ, 
ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ ମହାମାରୀ, ପ୍ରଳୟଙ୍କରୀ ବନ୍ଯା ଆଦି ଦୁଃଖଦ ଦୁର୍ବିପାକରାଜି) ତଥା ନୂତନ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଉତ୍ତାବନ ଓ ଆବିଷ୍କାର ( ଯେମିତି ନିଆଁ, ପଥର, କୁରାଢ଼ି, ତମ୍ବା, ଲୁହା, ସୁନା ଏବଂ ଆଧୁନିକ ଶିଛ 
ବିପ୍ଲବ) ଇତ୍ୟାଦି ସମାଜ ଜୀବନର ଦିଗ ପରିବର୍ନ କରିବାରେ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି | 
ଏହି କ୍ରମରେ ଆଦିମ ମଣିଷ ଆଦିମ ଜୀବନଧାରାରୁ ପ୍ରାଚୀନ, ମଧ୍ଯ, ନୂତନ ପ୍ରସ୍ତର ଯୁଗ, ବ୍ରୋଞ୍ଜ 
ଯୁଗ, ଲୌହ ଯୁଗ ଇତ୍ୟାଦିରେ ବନଚାରୀ ଓ ପଥଚାରୀ ଜୀବନ ପ୍ରବାହର ଦିଗ ଦେଇ କ୍ରମଶଃ 
ସ୍ଥାୟୀ ବସତିର କୃଷି ସଂସ୍କୃତି ଆଡ଼କୁ ବିକଶିତ ହୋଇଆସିଲା | କୃଷିର ଆବିଷ୍କାର ମଣିଷ ଜୀବନକୁ 
ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ, ସ୍ଥିର ଓ ସ୍ଥାୟୀ ଜୀବନଯାପନର ମାର୍ଗ ଦେଲା | ସ୍ଥାୟୀ ଜୀବନରୁ ମଣିଷର କର୍ମସଂଭୂତ 
ଜୀବନଧାରା ଉପରେ ରାଜ୍ୟ ଓ ବିଚାରଧାରାଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ରହିଲା ଏବଂ ସମାଜ ଜୀବନର 
ପରବର୍ରୀ ପରିବର୍ଭନକ୍ରମକୁ ଏଗୁଡ଼ିକ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କଲେ । ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ, ସାମନ୍ତବାଦ, ବିପ୍ରବାଦ, 
ତନ୍ତ୍ରବାଦ ଆଦି ଏହି ଜୀବନକ୍ରମର ହିଁ ଉତ୍ତରଣ | 

ଗୋଟିଏ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଆର୍ଥିକ ଓ ରାଜନୀତିକ ପରିସ୍ଥିତିରେ ସମାଜର ଜୀବନକ୍ରମ ପ୍ରାୟତଃ ସ୍ଥିର 
ଓ ଏହାର ବିକାଶକ୍ରମ ମନ୍ସର । ଅପର ପକ୍ଷରେ ପ୍ରତିଟି ସ୍ପିର ସମୟରେ ପ୍ରତିଟି ସମାଜ ଅତୀତ 
ଜୀବନଧାରାର ଜୀବନ୍ତ ଉପାଦାନଗୁଡ଼ିକୁ ଆପଣା ଜୀବନରେ ସିଧାସଳଖ ଅଥବା ସାଂକେତିକ ଭାବରେ 
ପ୍ରତିବିମ୍ବିତ କରିଥାଏ । ଅତୀତରେ ପ୍ରତିଟି ଯୁଗ ବା ସ୍ତରରୁ ଜୀବନଧାରାର ଏ ଜୀବନ୍ତ ଉପାଦାନଗୁଡ଼ିକ 
ପ୍ରବାହିତ ହୋଇଆସେ ଏବଂ ପ୍ରତିଟି ସାମାଜିକ ଜୀବନସ୍ତରରେ ଏହି କ୍ରମଚିକଶିତ ମଧ୍ଯ 
ହୋଇଆସୁଥାଏ । ସମାଜ ଜୀବନର ଏହି ଗତିଶୀଳ ଜୀବନ୍ତ ଉପାଦାନରାଜି କୌଣସି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ 
ସ୍ପିରସାମୟିକ ସମାଜରେ ଚଳଣି ବା ପରମ୍ପରା ରୂପରେ ପରିଚିହ୍ନିତ ହୋଇଥାନ୍ତି । ପ୍ରତିଟି ସମୟର 
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ସାଂପ୍ରତିକ ଜୀବନଧାରା ସହ ଏଗୁଡ଼ିକର ରଚନାତ୍ମକ ଓ ଗତିଶୀଳ ସମନ୍ୃୟକୁ ହିଁ ସଂସ୍କୃତି 
କୂହାଯାଇଥାଏ | 

ସମାଜ ଜୀବନରେ ସଂସ୍କୃତି ଯଥାସ୍ପିତବସ୍ଥା ବଜାୟ ରଖୁବା ବା ପ୍ରାଚୀନ ପ୍ରତିଗାମୀ 
ଉପାଦାନଗୁଡ଼ିକୁ ସମାଜ ଜୀବନରେ ବଳପୂର୍ବକ ଲାଗୁ କରିବା ପାଇଁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରି ନଥାଏ ବରଂ 
ଯାହା ଜୀବନ୍ତ, ଉପାଦେୟ ଓ ମଣିଷ ବା ଲୋକର ତଜ୍କାଳୀନ ଜୀବନଧାରା ବିକାଶରେ ସହାୟକ 
ତାକୁ ହିଁ ଲୋକ ଆପଣାର ସଂସ୍କୃତି ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ । ତେବେ ରାଜ୍ୟର ଉପପଭିଠାରୁ 
ଆରମ୍ଭ କରି ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ, ସାମନ୍ତବାଦ, ଏପରିକି ପୁଞ୍ଜିବାଦ ଯୁଗରେ ମଧ୍ଯ ରାଜ୍ୟ ଓ ରାଜ୍ୟ 
ସମର୍ଥତ ଧର୍ମସଂସ୍ଥାଗୁଡ଼ିକ ଶାସକ ବର୍ଗର ଅନୁକୂଳରେ ସଂସ୍କୃତିର ବିନିଷ୍ଟ ଉପାଦାନଗୁଡ଼ିକୁ ଉପଯୋଗ 
କରି ସମାଜ ଓ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଏକ ପ୍ରତିଗାମୀ ଚରିତ୍ର ଦେବା ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରିଆସିଛି । 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋଜକସାହିତ୍ୟରେ ସମାଜର ଉଭୟ ସ୍ପିର ଓ ଗତିଶୀଳ ଚରିତ୍ର ପ୍ରତିବିମ୍ବିତ । 
ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ଲୋକ ଅତି ସରଳ, ନିଷ୍କପଟ ଓ ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ ତା'ର ହୃଦୟ, ମନ, କର୍ମ, 
ଜାତି, ଇତିହାସ, ଚଳଣି, ସଂସ୍କୃତି, ବିଶ୍ଵାସାଦି ସମଗ୍ର ଜୀବନଧାରାକୁ ଖୋଲିଦେଇଛି | ମିଥ୍‌ ଓ 
ଚଳଶଣିରେ ପ୍ରାଚୀନ ଜୀବନଧାରାର ବିଶ୍ଵାସ, ଇତିହାସ ତଥା ଏତିହାସିକ ଜୀବନଜିଜ୍ଞାସା ପରିବାହିତ 
ହୋଇଆସୁଥବାବେଳେ ଲୋକୋର୍ତି ଇତିହାସ ଓ ବର୍ଭମାନ ମଧ୍ୟରେ ଏକ ସମନ୍ୟର ଚିତ୍ର ଦିଏ । 
“ କଥାନି” ମଣିଷର ରଚନାଶୀଳ କଳ୍ପଲୋକର ସନ୍ଧାନ ଦେଉଥିବା ବେଳେ ଲୋକଗୀତ ଲୋକର 
ସାମାଜିକ ଜୀବନଯାତ୍ରାର ଦୈନନ୍ଦିନ ସୁଖ, ଦୁଃଖ, ତେଲଲୁଣ, ସବପ, ଅଭିଳାଷ ଇତ୍ୟାଦିର ପରିବହନ 
କରିଥାଏ | 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟର ସାମାଜିକ ଦିଗ ମଧ୍ୟରେ ଲୋକର ପ୍ରେମ ଓ ପରିବାର, 
କର୍ମ ଜୀବନ, ନୈତିକତା, ଧର୍ମ, ବିଜ୍ଞାନ ଲୋକ ସମାଜରେ ନାରୀ, ଲୋକ ଇତିହାସ ଦୃଷ୍ଟି,ସାମନ୍ତ 
ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, ପରିବର୍ଭିତ ପରିସ୍ଥିତି (ଆଧୁନିକୀକରଣ, ବିସ୍ଥାପନ) ଆଦି ପ୍ରତିଫଳନର ସ୍ଵରୂପକୁ 
ବିଶ୍ଲେଷଣ କରାଯାଇଛି । ଲୋକ ଜୀବନର ଉପରୋକ୍ତ ଦିଗଗୁଡ଼ିକର ସାବତ୍ରିକ ଓ ବର୍ଗୀୟ ରୂପର 
ଅନୁଶୀଳନ କରାଯାଇଛି | 

ପ୍ରତିଟି ସମାଜରେ ପ୍ରତିଟି ଯୁଗରେ ମଣିଷ ବର୍ଗ ବିଭାଜିତ ରହିଆସିଛି । ପ୍ରତିଟି ବର୍ଗ 
ବିଭାଜିତ ସମାଜରେ ଜୀବନଚଳଣି, ତା'ର ଧର୍ମ, ନୈତିକତା, ବିଜ୍ଞାନ ଇତ୍ୟାଦିରେ ଦୂଇଗୋଟି 
ସାମାଜିକ ଧାରା ଏକ ସାଙ୍ଗରେ ପରସ୍ପର ଜଡ଼ିତ ହୋଇ ପ୍ରବାହିତ ହୋଇଥାଚି । ପ୍ରଥମ ଧାରାଟି ବର୍ଗ 
ନିର୍ବିଶେଷରେ ସମସ୍ତ ମଣିଷ ସମାଜ ପାଇଁ ଲାଗୁ ହୋଇଥାଏ | ଏଗୁଡ଼ିକ ମୁଖ୍ୟତଃ ମଣିଷର ମୌଳିକ 
ପ୍ରବୃରିରାଜିର ସଠିକ ସାମାଜିକ ଅନୁକୂଳନ ଦିଗରେ ପ୍ରେରିତ ହୋଇଥାନ୍ତି ତଥା ମଣିଷର ସକଳ 
ନୈସର୍ଗିକ ଗୁଣର ସତ୍‌ ପରିଚାଳନା ପାଇଁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶିତ ହୋଇଥାନ୍ତି । ଯେମିତି ସତ କହିବା, ବୃଦ୍ଧ 
ପିତାମାତାଙ୍କୁ ସେବା ଓ ସହାୟତା ଦେବା, ପିତାମାତାଙ୍କଦ୍ଵାରା ସନ୍ତାନମାନଙ୍କ ଉପଯୁକ୍ତ ଲାଳନପାଳନ, 
ଆପଣା ସତ୍ୟ ରକ୍ଷା କରିବା, ଅସାମାଚିକ ତର୍ଵଙ୍କୁ ବିରୋଧ କରିବା, ଦୟା, କ୍ଷମା, କରୁଣା, ସାହସ, 
ସହୃଦୟତା, ପ୍ରେମ, ବିଶ୍ଵାସ ଇତ୍ଯାଦି ନୈସର୍ଗିକ ଗୁଣ । ଏହିସବୁ ଗୁଣରାଜିର ପାଳନ ପାଇଁ 
ସମାଜର କୌଣସି କାନୁନୀ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ନଥାଏ | ତେବେ ଏ ପ୍ରକାର ମାନଦଷ୍ଡଗୁଡ଼ିକର ଅବକ୍ଷୟରେ 
ସମଗ୍ର ଜନ ସମାଜର ପତନ ଅବଶମ୍ଭାବୀ ଥିବାହେତୁ ଲୋକ ଆପଣା ଜୀବନରେ ଏଗୁଡ଼ିକୁ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରା ଘି ୧୯୭ 
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ପରିପାଳନ କରିଥାଏ | ଏ ପ୍ରକାର ନୈସର୍ଗିକ ଗୁଣବାହିତ ଜୀବନଧାରାକୁ ସାର୍ବତ୍ରିକ ବା ନୈସର୍ଗିକ 
ଜୀବନଧାରା କୁହାଯାଇଥାଏ ! 

ଅପରପକ୍ଷରେ ପ୍ରତିଟି ବର୍ଗ ବିଭାଜିତ ସମାଜରେ ଜଢୀବନଧାରାର ଅନ୍ୟ ଦିଗଟି ହେଉଛି 
ବର୍ଗୀୟ | ଯେହେତୁ ମଣିଷର ଜୀବନଧାରାର ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଆବଶ୍ୟକତା ସବୁ ଭୌତିକ ପରିସ୍ଥିତିରାଜି 
ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ଏବଂ ପ୍ରତିଦନ୍ଦ୍ରୀ ବର୍ଗଗୁଡ଼ିକର ଜୀବନଦଶା ବିପରୀତ ହୋଇଥାଏ, ସେହିହେତୁ 
ସ୍ବାଭାବିକ ଭାବରେ ଏହି ବର୍ଗମାନଙ୍କ ଭଲ ଓ ଖରାପ ତଥା ନ୍ୟାୟ ଓ ଅନ୍ୟାୟ ଇତ୍ୟାଦି ବିଷୟରେ ` 
ବିରୋଧୀ ବିଚାର ରହିଥାଏ | ସମାଜରେ ସବୃବେଳେ ସେହି ନୈତିକ, ରାଜନାତିକ, ସାମାଜିକ, 
ଧର୍ମୀୟ ବିଚାରଧାରା ସବୁ ଲାଗୁ ହୋଇଥାଏ, ଯାହା ଶାସକବର୍ଗର ହିତର ଅନୁକୂଳ ହୋଇଥାଏ | 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟର ସାମାଜିକ ଦିଗଗୁଡ଼ିକର ଅନୂଶୀଳନରେ ଉଭୟ ସାର୍ବତ୍ରିକା 
ନୈସର୍ଗିକ ତଥା ବର୍ଗୀୟ ମାନଦଶ୍ଡକୁ ପରୀକ୍ଷା କରାଯାଇଛି । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ରାଜତାନ୍ତ୍ରିକ-ସାମନ୍ତତନ୍ତ୍ୀ 
ସମାଜର ପ୍ରତିଫଳନ ଏହାର ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ସୁପ୍ରତୂଳ । ତେଣୁ ଲୋକସାହିତ୍ୟର ସାମାଜିକ 
ଦିଗଗୁଡ଼ିକର ସମୀକ୍ଷା ଏକ ସାମନ୍ତୀ ସମାଜର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ହିଁ କରାଯାଇଛି । 


ପ୍ରେମ ଓ ପରିବାର 


ପ୍ରେମ ମଣିଷର ଏକ ସହଜାତ ସଦଗୁଣ | ତାରୁଣ୍ୟର ଆଗମନ ସହ ଉଭୟ ବାଳକ ଓ ବାଳିକା 
ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରେମଜନିତ ଭାବଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ସ୍ବାଭାବିକ ଜୈବିକ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଉତ୍ତବ ହୋଇଥାଏ । 
ଆକର୍ଷଣ, ଆବେଗ, ଅକାଂକ୍ଷା, ଅପେକ୍ଷା, ବିଶ୍ଵାସ ଇତ୍ୟାଦି ଗୁଣ ତାରୁଣ୍ୟରେ ନୂତନ ରୂପ ଓ ରଙ୍ଗ 
ନେଇଥାଏ । ଆଲମ୍ବନ ବିଭାବଟିଏ ପାଇଲେ ଏସବୁ ନୈସର୍ଗିକ ଗୁଣ ପ୍ରେମ କାହାଣୀର ରୂପ ନିଏ 
ଏବଂ ଆବେଗଗ୍ରସ୍ତ ତରୁଣଟି ଗାଇଉଠେ- 
ଉଦିଲା ପୁନେଇଁ ଜହ୍ନ 
ତତେ ଦେଖୁବାକେ ବଲୁଛେ ମନରେ, 
ଧନ, ତୁ ହେଲୁ ସାତ ସପନ, ସଜନୀରେ.... 
ଅଥବା 
ଗଛକୁ ପତର କେତେ 
ଜୀବ ଥବା ଯାକେ ନି ଛାଡ଼ୈ ତତେରେ 
ଜିଇଁଥବା ପରିଯନ୍ତେ ସଜ୍ଚନୀରେ.... 
ମଣିଷର କେତେକ ସହଜାତ ଗୁଣର ତାରୁଣ୍ୟର ଖେଳ ହେଉଛି ପ୍ରେମ । ଏହି ସହଜାତ 
ପ୍ରବୃଭତିଗୁଡ଼ିକର ଅସଦ୍‌ ଅନୁକୂଳନ, ସାମାଜିକ ପରିସ୍ଥିତି, ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନସ୍ପିତି ଇତ୍ୟାଦି ମଣିଷର 
ଏହି ସୁନ୍ଦର ଖେଳ ସହ ଜୀବନକୁ ଭାଙ୍ଗି ଚୁରମାର କରିଦିଏ । ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ଯେବେ ବିଶ୍ଵାସ 
ଅବିଶ୍ଵାସର ରୂପ ନିଏ ବା ଏପରି କିଛି ହୁଏ, ସମ୍ପର୍କ ଓ ମନ ଉଭୟ ଆହତ ହୁଏ । ଯେପରି- 
ଯାଆ ବୋଇଲାକୁ ଗଲି 
ଦାରୁ ଦରପନ ହଜାଇ ଦେଲିରେ 
ସତେ, ସିକାନି ବୁଧ ମାନିଲି, ସଜନୀରେ 


୧୯୮ ଠ ପଶ୍ତିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ପ୍ରେମ କେତେବେଳେ ମିଳନ ରାଗରେ ବିଭୋର ହୁଏ ତ ପୁଣି କେତେବେଳେ ବିରହ ଓ 
ବିଚ୍ଛେଦରେ ମ୍ରିୟମାଣ । କେତେବେଳେ ଜୀବନଚକ୍ରର ନିର୍ଦ୍ଦେଶରେ ତ ପୁଣି କେତେବେଳେ 
ପେଟପାଟଣା ପାଇଁ କ୍ରମାଗତ ଭାବେ ରାଉରକେଲା, ଟାଟା, ଆସାମ, ରାୟପୁର, ବିଜାସପୁରକୁ କର୍ମ 
ସନ୍ଧାନରେ ଯାଇ ବହୁକାଳ ଧରି ଫେରୁ ନଥିବା ଲୋକର ପ୍ରେମ ବି ମଉଳିଯାଏ ! ଅନେକ ଦିନର 
ଅପେକ୍ଷାଜନିତ ବିରହରେ ମ୍ରିୟମାଣ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ପଲ୍ଲା ନାୟିକା ତେଣୁ ଅତି କରୁଣ କଣ୍ଠରେ 
ଗାଇ ଉଠେ - 

କଅଁଲି ଆମ ପତର 
ଯୁବାକାଲେ ଧନ କଲ ଅନ୍ତର ଗୋ 
ସତେ, ଝୁରୁଛେ ଗଛ ପତର, ସଜନୀରେ... | 


ଅଥବା 
ସମଲ୍‌୍ପୁରର୍‌ ପାତଲଘିଟା 
ମତେ ଛାଡ଼ିକରି ଯାଉଛ ଟାଟା ହୋ 
ଧନ, ନ କରିବ ହଟହଟା, ସଜନୀରେ... | 
ଅଥବା 


ଗାଡ଼ିଗଲା ରାଉରକେଲା 
ପାଚିଲା ପନସ ବିଗଡ଼ିଗଲାରେ 
ସର୍ତୈ, ତୁମର କଥା ଜନାଗଲା, ସଜନୀରେ ... | 
ପ୍ରେମର ଏ ଉଚ୍ଚାଟନ କିନ୍ତୁ ଭାର୍ଗ ଯାଏ ପ୍ରତାରଣାର ବିଷରେ, ତାରୁଣ୍ୟ ପ୍ରତିବାଦ କରେ । 
ଯେମିତି - 
ଜାଇଫୁଲରେ ଛି ' କରିଦେଲି ତତେ 
ଆରେ ଜାଇଫୁଲ ଛି' କରିଦେଲି ତତେ 
ଛିଇଁଲା ପଦାର୍ଥ ନିରୁଚେ ମତେ, ନିରୁଚେ ମତେ 
ଜାଇଫୁଲରେ, ଗେଲେଇ ହେଉଛୁ କେତେ | 
ସେହିପରି ପ୍ରେମର ପ୍ରତିଶ୍ରତି ଦେଇ ଛଳନା କରୁଥବା ନାୟିକା ବିରୁଦ୍ଧରେ ପଲ୍ଲି ନାୟକ 
ପ୍ରତିବାଦର ଦୃପ୍ତସ୍ବର ଫୁଟିଉଠେ - 
ଜାଇଫୁଲରେ, ଆଶା କରିଥିଲି ତତେ 
ଆରେ ଜାଇଫୁଲ, ଆଶା କରିଥରି ତତେ 
ନିରାଶ ବଚନ ଦେଇ ଯା ମତେ, ଦେଇ ଯା ମତେ 
ଜାଇଫୁଲରେ, ତେନେ ପାସିରିମି ତତେ 
ଛଳନା, ପ୍ରତିଶ୍ରତି, ପ୍ରତାରଣା ଓ ଆବେଗ ଭିତରେ ଲୋକର ପ୍ରେମ କାହାଣୀ ସରେ 
ନାହିଁ । ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ ନୈସର୍ଗିକ ଆଚରଣ ବାହାରେ ଏହାର ସାମାଜିକ ଦିଗଟିଏ ବି ରହିଛି । 
ଏହାକୁ ପ୍ରେମର ସ୍ଵରୂପ ବି କୁହାଯାଇପାରେ । ସମାଜ ଢାତିର ଅଂକୁଶ ଲଗାଏ ପ୍ରତିଟି ପ୍ରେମ 
କାହାଣୀରେ | ସାମନ୍ତୀ ସମାଜରେ ଜାତି ବର୍ଗର ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରୁଥିବାବେଳେ ଆନ୍ତର୍ଜାତୀୟ 
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ବିବାହ ନିଷେଧ ରହିଆସିଥିଲା ଏବଂ ଏହା କଠୋର ଭାବରେ ପରିପାଳିତ ହୋଇଆସୁଥୁଲା | ଭୂମି 
ବା କୃଷି ସଂଲଗ୍ନ ପ୍ରତିଟି ମଣିଷ ଜାତିର କଠୋର ନିମୟରାଜି ମଧ୍ଯରେ ବନ୍ଦୀ ରହିବାକୁ ବାଧ୍ଯଥଲା | 
ଜାତିର କଠୋର ବାସନ୍ଦ ସୀମାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ନପାରି ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଗ୍ରାମ୍ୟ ଲଳନା ଲୋକଗୀତରେ 
ତାର ମନକୁ ସାନ୍୍ନା ଦିଏ । ଯେମିତି 
ଆହା ମୋ କାଲିଆ ହାତୀ 
କୁଲରେ ବସାଇ ଚୁମ୍ବନ ଦେତିରେ 
ଧନ, ନ ହେଲେ ଆମର ଜାତି, ସଜନୀରେ 
ପୁଣି କେବେ ସେ ତାର ପ୍ରେମ ପାଇଁ ସମାଜ ଓ ଜାତି ସମ୍ମୁଖରେ ତାର ପିତାମାତାଙ୍କୁ 
ଅପମାନିତ ହେବା ପାଇଁ ଦିଏ ନାହିଁ । ଖୁବ ସହଜ ଓ ସରଳ ଭାବରେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ତରୁଣୀ 
ତାରୁଣ୍ୟର ଛଳଛଳ ଆବେଗକୁ ସମାଜର କଠୋର ନିୟମ ମଧ୍ଯରେ ସୀମାବଦ୍ଧ କରିଦିଏ | 
କହେ - 
ଲିଆ ଦେଲେ ଛୁଆ ଖେଲେ 
ତୁଇ ମୁଇଁ ଥଲେ ଘଏତା ମିଲେରେ 
ଧନ, ମୀ ବୁଆ ନାଇଁ ମିଲେ, ସଜନୀରେ 
କିନ୍ଧୁ କେଉଁ ଆଦିମ କାଳରୁ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାର କଠୋର । ନିୟମଗୁଡ଼ିକ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସଚେତ 
ଓ ସାହସୀ ସିପାହୀ ବା ସେନାପତି ପରି ଏକମାତ୍ର ପ୍ରେମ ହିଁ ସଂଗ୍ରାମ କରିଆସିଛି, ବିଦ୍ରୋହ 
କରିଆସିଛି । ଏଇ ପ୍ରେମ ହିଁ କଥାନିର ରାଜପୁତ୍ର ଅଥବା ଚରୁହା ଟୋକାକୁ ସାତସମୁଦ୍ର ତେର ନଭ 
ପାରି ହୋଇଯିବାର ଆତ୍ସୀୟ ପ୍ରେରଣା ଦିଏ, ଆତ଼ୁବିଶ୍ଵାସ ଦିଏ । ଲୋକଗୀତରେ ପ୍ରେମ ଜୀବନର 
ନିଛକ ସଂଗ୍ରାମର ସ୍ପଷ୍ଟ ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରେ । ପ୍ରେମ ଲୋକକୁ ସମାଜରୁ ବିସ୍ଥାପିତ ହେବାର କଷ୍ଟକୁ 
ଲଂଘିଯିବାର ଶକ୍ତି ଦିଏ, ପ୍ରେରଣା ଦିଏ । ତେଣୁ ସମାଜର କଠୋର ନିୟମକୁ ଲଂଘିବାର ସାହସ 
କରିପାରୁଥିବା ତାରୁଣ୍ୟ ମୁକ୍ତ କଣ୍ଠରେ ଗାଇଉଠେ — 
ଆହା ମୋ କାଲିଆ ହାତୀ 
ଯାଉ ଜାତି କୁଲ ରହୁ ପିରତୀରେ 
ଧନ, କୁଂଜବନେ ହେମା ଜାତି, ନାଗରରେ... 
ଅଥବା 
ସାଗଧୁଆ ଛଟ୍ନାକିରେ ସାଗଧୁଆ ଛଟ୍ନା 
ତୁଇ ମୁଇଁ ପଲେଇଯିମା ରାଏପୁର-ପାଟ୍ନା 
ରାଏପୁର-ପାଟନା ଗଲେ କାଣା ଯେ ଖାଏମା 
ହାତେ ଅଛେ ଜିରା ମୁଦି ଭଂଗାଇ ଖାଏମା 
ଖନ୍ଦେ ଅଛେ ଲାଲ ଗାମଛା, 
ବିଛାଇ ଶୁଇମା, ରସ ଖସରି ବସରେ ( ରସରକେଲି ଗୀତ) 
ପ୍ରେମ ପରି ପାରିବାରିକ ସଂପର୍କ ସବୁର ଉଭୟ ନୈସର୍ଟିକ ତଥା ସାମନ୍ତୀ ସମାଜରେ 
ବର୍ଗୀୟ ସ୍ଵରୂପ ଲୋକ ସାହିତ୍ୟରେ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଥାଏ | କଥିତ ସମୟର ପଶ୍ଭିମ ଓଡ଼ିଶାର 
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କୃଷିଭିତ୍ତିକ ସମାଜ ସବୁ ଯୌଥ ପରିବାର ସଂପନ୍ନ ଥିଲେ ଏବଂ ସଂପର୍କର ଉଭୟ ଦିଗ ଏହି ଯୌଥ 
ପରିବାରର ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ହିଁ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ । 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ଚିତ୍ରିତ ପାରିବାରିକ ନୈସର୍ଗିକ ସଂପର୍କସବୃକୁ ଚାରିଭାଗରେ 
ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇପାରେ- 
(କ) ବାସଲ୍ୟଗତ ସଂପର୍କ (ପିତା, ମାତା,କାକା, ଖୁଡ଼ି ଇତ୍ୟାଦି ସହ ସଂପର୍କ ) 
(ଖ) ପ୍ରେମ ସଂପର୍କ ( ପତି-ପତ୍ନୀ ସଂପର୍କ) 
(ଗ) ସ୍ବେହଗତ ସଂପର୍କ ( ଭାଇ-ଭଉଣୀ ସଂପର୍କ) 
(ଘ) ବନ୍ଧୁତାଗତ ସଂପର୍କ ( ଦିଅର-ଭାଉଜ, ଶାଳୀ-ଭିଣୋଇ, ସାଙ୍ଗ-ସଙ୍ଗାତ 
ରତ୍ୟାଦି ସଂପର୍କ) 
(କ) ବାସଲ୍ୟଗତ ସଂପର୍କ : ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ଗୀତରେ ପିତା ମାତା ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ଓ 
ପ୍ରବଣତାର ଅତି ଗଭୀର ଆବେଦନ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ ! ମାଁ ଘର ଛାଡ଼ି ଆଉ କାହା ଘରକୁ 
ଚିରଦିନ ପାଇଁ ବିଦାୟ ନେଇ ଯାଉଥିବା କନ୍ଯାର ଏ ପ୍ରବଣତା ସର୍ବାଧୂକ | ଶାଶୁଘରେ, ଦୁଃଖ 
ଦୁର୍ଦଦିନରେ ସେ ଏ ସଂପର୍କକୃ, ଅତୀତର ସ୍ବେହ ସଂଭାଷଣକୁ ଝୁରିହୁଏ | ଜୀବନ ଦୁଃଖକୁ ମନରେ 
ମାରି ଅତି କରୁଣ ମଧୁର ସ୍ଵରରେ ଅଭିଯୋଗଭରା କଣ୍ଠରେ ବାପାକୁ ମନେ ପକାଏ- 
ଆହା ମୋ ସର୍ବନା ପକ୍ଷି 
ମୁଇଁ ତ ଗୋ ବାପା ଜନମ ଦୁଃଖ ଗୋ 
ସର୍ତେ, ଘାଏଁ ନି ଆଏଲ ଦେଖୁ ! 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ,କୁମାରୀ କନ୍ୟା ଏଣେ ଜାଣିଥାଏ ଯେ ତାର ସକଳ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଓ ଅସ୍ମିତା 
ବାପା, ମାର ସ୍ଥିତି ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ! ମାଁ ଥିବା ଯାଏଁ ତା ପାଇଁ ଦୂନିଆଁ ସୁନ୍ଦର, ଖେଳଘର । ମୀ 
ଥିବାଯାଏଁ ଦୂନିଆଁର ସବୁ ସଂପର୍କ ଅର୍ଥପ୍ରଭ । ଅଥଚ ମାଁ ମରିଗଲେ ଅର୍ଥହୀନ ଓ ଅନ୍ଧକାରମୟ 
ହୋଇଯାଏ ଜୀବନ । ତେଣୁ ସେ ଗାଏ 
ମାଁ ଥିଲେ ମାମୁଁ ଘର 
ମାଁ ମରିଗଲେ କିଏ କାହାର ରେ 
ସରତୈ, ଦୂନିଆଁ ଦିଶେ ଅନ୍ଧାର, ସଢନୀରେ... 


(ଖ) ପ୍ରେମଗତ ସଂପର୍କ ( ପତି-ପତ୍ୀ ସଂପର୍କ) : ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟରେ ପ୍ରତିଫଳିତ 
ପତି-ପତ୍ନୀ ସଂପର୍କୀର ଉଭୟ ନୈସର୍ଗିକ ଓ ସାମନ୍ତୀ ଦିଗ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ | ପତି-ପତ୍ନୀ 
ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରେମ ଓ ଆବେଗର ସଂପର୍କ ଏହାର ନୈସର୍ଗିକତା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରୁଥୁବାବେଳେ ସାମନ୍ତୀ 
ସମାଜରେ ପରକୀୟା ସଂପର୍କ,ରକ୍ଷିତା ଓ ସପତ୍ନୀ ରକ୍ଷଣ ତଥା ଗଣିକା ଗମନ ଆଦି ମାଧ୍ଯମରେ ପୁରୁଷ 
ତାର ଆଧ୍ୂପତ୍ୟର ନମୂନା ପେଶ୍‌ କରିଥାଏ | ଏହା ବ୍ୟତିରେକ, ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାମନ୍ତୀ ସମାଜରେ 
ସ୍ତ୍ରୀକୁ ମାଡ଼ ମାରିବା ଏକ ସମାଜ ସ୍ଵୀକୃତ କର୍ମ ରୂପରେ ଲୋକ ସାହିତ୍ୟରେ ପ୍ରତିଭାତ ହୁଏ ଏବଂ 
ପତ୍ନୀ ବା ସ୍ତ୍ରୀର କରୁଣ ଅସହାୟ ଆତ୍ସସମର୍ପଣ ପରିସ୍ତୁଟ ହୋଇଉଠେ - 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରା ଘ ୨୦୧ 
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ନୂଆଁ ନଂଗଲର ଇସ 
ଘଇତା ମାଡ଼କୁ ନ କର ରିସ ହୋ 
ତେଲ ଧରି ଗୁଡ଼ ଘସ, ସଜନୀରେ ... 


(ଗ) ସ୍ବେହଗତ ସଂପର୍କ : ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟରେ ଭାଇ-ଭଉଣୀ ସଂପର୍କ ଆବେଗାୟିତ 
ହୋଇଛି ।. ଭଉଣୀ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଭାଇ ପ୍ରାତୟଃ ଗୌରବାନ୍ଧିତ ହୋଇ ଚିତ୍ରିତ ହୋଇଛି | ଯେମିତି- 
ଦୂଲି କରେ କଟ କଟ ବଉଲିରେ 
ଦୂଲ କରେ କଟ କଟ 

ମୋର ଦଦାର କପାଲେ ସୁନା ମୁକୁଟ 

ମୋର ଦଦାର କପାଲେ ସୁନା ମୁକୁଟ 

ଘିନି ଦେମୁ ରତନ୍‌ ଖଟ, ବଉଲିରେ 

ଘିନି ଦେମୁ ରତନ୍‌ ଖଟ... 


(ଘ) ବନ୍ଧୁଚାଗତ ସଂପର୍କ (-|aw relationship) : ବନ୍ଧୁତାଗତ ସଂପର୍କ ସବୁ ଯଥା 
ଦିଅର-ଭାଉଜ ସଂପର୍କ, ଶାଳୀ-ଭିଣୋଇ ସଂପର୍କ ଅଥବା ସାଂଗ-ସଂଗାତ ସଂପର୍କ (ଭାଉଜ ଓ 
ଭିଣୋଇର ଭାଇ-ଭଉଣୀ ସହ ସଂପର୍କ) ରସିକତା ସଂପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ସଂପର୍କଗୁଡ଼ିକ 
ରସିକତା ସଂପନ୍ନ ହେବାର ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ହେଉଛି ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସମାଜରେ ଭାଉଜ ଓ 
ଶାଳୀର ଭୂମିକା ସଂରକ୍ଷିତ ପତ୍ନୀ (potential wife) ତଥା ଦିଅର ଓ ଭିଣୋଇର ଭୂମିକା 
ସଂରକ୍ଷିତ ପତି (potential husband) ଭାବରେ ସ୍ବୀକୃତ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭାଇର ବିୟୋଗରେ 
ଭାଉଜ ସହିତ ଓ ପତ୍ନୀର ବିୟୋଗରେ ଶାଳୀ ସହିତ ବିବାହ ସମାଜ ସ୍ବୀକୃତ ଓ ଗରିବୀ ଭିତରେ 
ବଂଚୂୁଥବା ଲୋକ ପାଇଁ ସହଜ ମଧ୍ଯ । ଭାଉଜ ବା ଭିଣୋଇର ଭାଇ ବା ଭଉଣୀ ସହିତ ବିବାହ 
ସଂପର୍କରେ ତ କୌଣସି ସାମାଜିକ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହିଁ ନାହିଁ । ନିମ୍ନରେ ଏ ପ୍ରକାର ସଂପର୍କର ଉଦାହରଣ 
ଦିଆଯାଉଛି - ଦିଅର-ଭାଉଜ ସଂପର୍କ - 
ବଏଲାରେ ... 
ବାରିର ବାଇଗନ ଯେ ବହୁତ କରେ ହାଟ 
କଁଚାଖୁଆ ସାନ ଦିଅର ଜୁଗଇ ପାନି ଘାଟରେ... 
କୁଢ଼ିବ କୀଚିବ ଦିଅର ଟେକି ତ ଦେବ ହୂଲା 
କର୍ମେ ଥିଲେ ବାଇଗନ ଫଲିବ ଡାହିକେ ଯୁଡ଼ା ଯୁଡ଼ା 
ରେ .... ଏ ... ଆଃ (ହଲିଆ ଗୀତ ) 
ସେହିପରି ନଣନ୍ଦ-ଭାଉଜ ସଂପର୍କ ମଧ୍ଯ ପରିହାସ ପୂର୍ଣ ହୋଇଥାଏ | ଯେପରି - 
କୁଲାରେ କାଟିଲି ଲାଉ ବଉଲିରେ 
କୁଲାରେ କାଟିଲି ଲାଉ 
କାଲି ସର ସର ସର ଡେଙଟ୍ଗେଇ ବହୁ 
କାଲି ସର ସର ଡେଙ୍ଗେଇ ବହୁ 
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ମୋର ଦଦାର କପାଲେ ଥାଉ ବଉଲିରେ 
ମୋର ଦଦାର କପାଲେ ଥାଉ ¦ ... 
କିନଧୁ ଏ ସଂପର୍କରେ ବନ୍ଧୁତାର ଆବେଗ ବି ଥାଏ । ଅପେକ୍ଷା ବି । ଯେପରି - 
ସଡ଼କେ ବସିଲା କାଉ 
ଉଡ଼ି ଯାରେ କାଉ ମଟର ଯାଉ ରେ, 
ଆସିବେ ମୋର ସାନ ବହୁ, ସଜନୀରେ... 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ପାରିବାରିକ ଜୀବନଚିତ୍ରରେ ବି ସାମନ୍ତୀ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବହାର ପ୍ରତିଫଳିତ 
ହୋଇଥାଏ । ପତି-ପତ୍ନୀ ସଂପର୍କ ବ୍ୟତିରେକ ଯୌଥ ପରିବାରର ସଂରଚନାରେ ବି ଏହାର ପ୍ରତିଫଳନ 
ଦେଖାଯାଇଥାଏ । ପରିବାରରେ ବଡ଼ପୁଅର ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନ ରହିଥାଏ । ଲୋକୋଗଭ୍ରିରେ 
କୁହାଯାଇଛି - ପୁରହୀ ପୁଓ 'ବାପର ସାଂଗ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ବଡ଼ ପୁଅଟି ବାପର ସାଙ୍ଗ | ବଡ଼ ପୁଅକୁ ଏ 
ସାମନ୍ତୀ ଅଧଵକାର ସହ ପୈତୃକ ସଂପଦର ବଡ଼ ଭାଗ ବା ପରୁହାଁ ଭାଗ ବି ମିଳିଥାଏ । ତେବେ 
ଏହାର ପ୍ରତିବଦଳରେ ପରିବାରର ସକଳ ଦାୟିତ୍ଵ ବାପର ବଂଟିଥବା ବେଳେ ବାପ ସହ ସହଭାଗୀ 
ହୋଇ ଓ ବାପର ଅକାଳ ମୃତ୍ୟୁରେ ବାପ ପରି ବଡ଼ପୁଅ ହିଁ ତୁଲାଇଥାଏ ! 


କର୍ମ, ଯାଦୂ, ଧର୍ମ ଓ ବିଜ୍ଞାନ 


ଲୋକ ଜୀବନରେ କର୍ମର ଭୁମିକା ଅତୀବ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । କର୍ମ ହିଁ ମଣିଷକୁ ଏକ ସ୍ତନ୍ୟପାୟୀ ପ୍ରାକ୍‌ 
ମାନବୀୟ ଜୀବରୁ ମାନବକୁ ବିକଶିତ କରିଛି । ଏକ ଅପେକ୍ଷାକୃତ ଅଧ୍ବକ ବିକଶିତ ଜୀବଧାରୀ 
ପ୍ରାଣୀ ରୂପେ ପ୍ରାକୃତିକ ଜିନିଷମାନଙ୍କ ସହ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁକରୁ ପ୍ରାକ-ମଣିଷ ମଣିଷରେ ରୂପାନ୍ତରୀତ 
ହୁଏ ଏବଂ କାର୍ଯ୍ୟ ସମୟରେ ଉପଯୋଗରେ ଆସୁଥିବା ଜିନିଷ ସବୁ ଉପକରଣ ହୁଏ ।“ 

ପ୍ରାକ୍‌ ମଣିଷରୁ ମଣିଷକୁ ରୂପାନ୍ତରୀତ ବା ବିକଶିତ ହେବାରେ ମଣିଷ ଗୁଡ଼ାଏ ଜଟିଳ 
ଜୈବିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଦେଇ ବହୁବର୍ଷ ଧରି ଗତି କରିଛି । ଏହି ରୂପାନ୍ତରଣ ବା ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରାକୃତିକ ଓ ଜୈବ ସଂରଚନାର ବି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ରହିଛି ଯେପରିକି, କେତେକ 
ଜୈବ ସଂରଚନା ବୃକ୍ଷରେ ପରିଣତ ହୋଇଯିବା, ଯେଉଁଥିରେ କି, ଘ୍ରାଣଶକ୍ତିର ବଦଳରେ ଦୃଷ୍ଟିର 
ବିକାଶ ହୁଏ, ଓସାର ଠୁଡ଼ି ସଂକୂଚିତ ହୋଇଯିବା, ଯେଉଁଥିରେ ଆଖୁର ସ୍ମିତି ପରିବର୍ରନରେ ସୁବିଧା 
ହୁଏ | ଅଧୁକ ତୀକ୍ଷ୍ମ ଓ ସଠିକ ଦୃଷ୍ଟି ସଂପନ୍ନ ପ୍ରାଣୀ ମଧ୍ୟରେ ସକଳ ଦିଗକୁ ଦେଖୁବାର ଇଳ୍ଛା ଜାଗ୍ରତ 
ହୁଏ । ଯାହାର କ୍ରମାଗତ ପ୍ରୟାସରେ ଶରୀରର ସିଧାସଳଖ ଛିଡ଼ା ହେବାର ମୁଦ୍ରାର ଅନୁବନ୍ଧନ ହୁଏ, 
ଶରୀର ସିଧାସଳଖ ଦଶ୍ଡାୟମାନ ରହିବାରେ ସମର୍ଥ ହେବାରୁ ସମ୍ମୁଖର ଅଂଗ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ ତଥା 
ମସ୍ତିଷ୍ଠର ଆକାର ବଢ଼ିଯାଏ । ଆହାର ପରିବର୍ଭନ ହୁଏ ଇତ୍ୟାଦି... ଇତ୍ଯାଦି । ଜିନ୍ଧୁ ଏ ସକଳ 
ବିବର୍ଭନର ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସୌଦେଶ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟର ପ୍ରୟାସ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରେ ତଥା ଆଗ ଅଂଗ 
ଦୁଇଟି ହାତ ରୂପରେ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବାରୁ ମଣିଷର କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର ବା ପ୍ରକୃତି ସହ ଅନ୍ତର୍ଚଚିୟାର 
ସଂଭାବନା ବଢ଼ିଯାଏ । ପ୍ରାକ ମଣିଷର ମଣିଷକୁ ବିକାଶରେ ହାତର ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକାକୁ 
ସମାଜତର୍ତଦିମାନେ ମୁଖର କଣରେ ପ୍ରଶଂସା କରନ୍ତି | ଟମାସ ଏକ୍ଟିନସ ହାତକୁ ' ଇହ୍ରିୟଙ୍କ ଇହ୍ରିୟ 
ରୂପରେ ଅଭିହିତ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଏହାକୁ ମଣିଷ ବିବେକ ଓ ଚେତନାର ଜନକ ରୂପରେ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରା ଓ ୨୦୩ 
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ପରିଚିହ୍ନିତ କରନ୍ତି ।” ଫିସର ହାତକୁ ସଂସ୍କୃତିର ସାରଭୂତ ଅଙ୍ଗ ତଥା ମାନବୀକରଣର ପ୍ରବର୍ଭକ 
ରୂପେ ପରିଚିହ୍ନିତ କରନ୍ତି ।୮ ହାତର ବ୍ୟବହାର ମଣିଷର ଜୀବନଧାରାର ଗତିକୁ ବଦଳାଇ ଦେବା 
ସହ ତୃରାନ୍ିତ କରେ । “ଦି ଷ୍ଟୋରି ଅଫ୍‌ ଟୁଲ୍‌ ' ପୁସ୍ତକରେ ଗୋର୍ଡ଼ନ ଚାଇଲ୍ଡ ମଣିଷର ଏ ଅଗ୍ରଗତିକୁ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି କହନ୍ତି ଯେ, “ ମଣିଷ ଉପକରଣ ନିର୍ମାଣ କରିପାରେ, କାରଣ ତାର ଆଗ ଗୋଡ଼ ଦୂଇଟି 
ହାତରେ ପରିଣତ ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି । ସେ ପଦାର୍ଥ ଦୂଇ ଆଖରେ ଦେଖୁପାରେ, ଫଳତଃ ସଠିକ୍‌ 
ଦୂରତା ନିର୍ଣୟ କରିପାରେ, ଏବଂ ତାର ସ୍କାୟୁତନ୍ତ୍ରୀ ବହୁତ କୋମଳ ଓ ମସ୍ତିଷ୍ଠ ବଡ଼ ଜଟିଳ 
ହୋଇଥାଏ, ଯାହା ଫଳରେ ହାତ ଓ ବାହୁର ସଂଚାଳନକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରିପାରେ... କିନୁ ଏପରି 
ନୁହେଁ ଯେ, ସେ କୌଣସି ଅନ୍ତର୍ଜାତ ସହଜ ବା ମୌଳିକ ବୁଦ୍ଧିଦ୍ଵାରୀ ଉପକରଣର ନିର୍ମାଣ କରିଛି | 
ସେ ତ ତାକୁ ପ୍ରୟୋଗରୁ,ପରୀକ୍ଷଣରୁ ଶିଖ ଆସିଛି ।” 

ହାତର ବ୍ୟବହାର, ଉପକରଣ ବ୍ୟବହାର ଇତ୍ୟାଦି ଫଳରେ କାର୍ଯ୍ୟର ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ କାରଣ 
ଓ ପରିଣାମର ପ୍ରାକୃତିକ ସମ୍ବନ୍ଧର ସ୍ଵରୂପ ଓଲଟା ହୋଇଯାଏ । ଏବେ ମଣିଷ ପ୍ରକୃତିର ଇଚ୍ଛାନୁସାରେ 
କ୍ରୀଡ଼ନକ ନ ହୋଇ ଆପଣା ଇଛାରେ ପ୍ରକୃତି ସହ ଅନ୍ତର୍ଚ୍ଛିୟାର କ୍ରମ ଆରମ୍ଭ କରେ | ଫଳତଃ 
ପ୍ରତ୍ୟାଶିତ, ପୂର୍ବ କଛିତ ପରିଣାମ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହୋଇ କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରକ୍ରିୟାର ବିଧାୟକ ହୋଇଯାନ୍ତି । ଏହି 
ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ମଣିଷର ଚେତନାର ଉଦୟ ହୁଏ । 

ଉପକରଣ ବ୍ୟବହାରର ପ୍ରଥମ ସ୍ତରରେ ମଣିଷ ସଂଯୋଗ ବଶତଃ ପ୍ରକୃତିରୁ ଉପକରଣର 
ଆବିଷ୍କାର କରେ | ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରାକ- ମଣିଷ ଯିଏ ଗଛରୁ ଫଳଟିଏ ତୋଳିବା ପାଇଁ ହାତ 
ବଢ଼ାଏ- ଉଚ୍ଚ ଡାଳର ଫଳକୁ ହାତ ପାଏ ନାହିଁ ତ ଡିଆଁ କୁଦା ମାରି ପ୍ରୟାସ କରି ନିରାଶ ହୋଇ 
ଅନ୍ୟ କାମରେ ମନୋନିବେଶ କରେ । ମାତ୍ର ଯେଉଁ ଦିନ ସିଏ ଭୂମିର ଛଡ଼ିଟିଏ କି ବାଡ଼ିଟିଏ 
ଉଠାଇ ନେଇ ଏକ ଶରୀର ବାହାର ଜିନିଶର ସହାୟତାରେ ହାତକୁ ପ୍ରଲମ୍ଭିତ କରି ଫଳଟିକୁ 
ତୋଳିବାରେ ସମର୍ଥ ହୁଏ, ସେ ଉପକରଣର ବ୍ୟବହାର ଶିଖୁଯାଏ । ପ୍ରାଥମିକ ସ୍ତରରେ ମଣିଷ 
ଏପରି ପ୍ରକୃତିରୁ ସଂଯୋଗବଶତଃ ଉପଲବଧ ଉପକରଣରାଜିର ବ୍ୟବହାର ଶିଖଲା | ଏହି କ୍ରମରେ 
କ୍ରମଶଃ ମଣିଷ ଆପଣା କାମରେ ଲାଗୁଥିବା ( ଯେପରିକି ଶୀକାର କାରିବା ପାଇଁ ଧାରୁଆ ପଥର 
ଇତ୍ୟାଦି) ଏପରି ସାଂଯୋଗିକ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକ ସୌଦେଶ୍ୟ ବ୍ୟବହାର କରିବାରେ ଲାଗିଲା | କାଳ 
କାଳ ଧରି ଏ ପ୍ରକାର ସାଂଯୋଗିକ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକର ବ୍ୟବହାର ଫଳରେ କ୍ରମଶଃ ମଣିଷର ମସ୍ତି ଷ୍ଠର 
ଅଧ୍ୂକ ବିକାଶ ହେଲା ଏବଂ ମଣିଷ ଏଗୁଡ଼ିକର ସମରୂପ ନିର୍ମାଣ ଶିଖୁଗଲା । ପଦାର୍ଥର ସମରୂପ 
ନିର୍ମାଣ ମଣିଷ ଜୀବନର ଏକ ଯାଦୁକରୀ ସଫଳତା ଥଲା । ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ସାଂଯୋଗିକ 
ଭାବରେ ପ୍ରକୃତିରୁ କଦବା କେମିତି ମିଳୁଥିବା କୁରାଢ଼ୀ ଆକ୍ଧତିର ପଥରକୁ ଦେଖ୍ନଦେଖୁ ମଣିଷ 
ଯେଉଁ ଦିନ ଏହାର ସମରୂପ ଏକ କୁରାଢ଼ୀ ନିର୍ମାଣ କରିଥିବ ତାହା ତା ଜୀବନରେ ଏକ ଯାଦୂକରୀ 
ପରିବର୍ଭନ ଆଣିଦେଇଥବ | ଉପକରଣର ନିର୍ମାଣ କାମକୁ ସହଜ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଅଧ୍ୂକ 
କାମ ସୃଷ୍ଟିକରି ମଣିଷକୁ ଆହୁରି ଗତିଶୀଳ କରି ତୋଳିଥବ । 

ମଣିଷର କଳ୍ଚିତ ଜିଜ୍ଞାସା ପାଖକୁ ପହଞ୍ଚବାର ଯାଦୂକରା ରାସ୍ତା ଉପକରଣ ଦିଏ । ପ୍ରାକୃତିକ 
ଜିନିଷରାଜିକୁ ବାହ୍ୟଜଗତକୁ ପ୍ରଭାବିତ ଓ ପରିବର୍ଭିତ କରିବାରେ ସମର୍ଥ ଉପକରଣଗୁଡ଼ିକରେ 
ରୂପାନ୍ତରିତ କରାଯାଇପାରିବ, ଏହା ବଡ଼ ଉତ୍ତେଜକ ଅନ୍େଷଣ ଥିଲା । ଏହା ନିରନ୍ତର ପ୍ରୟୋଗଶୀଳ 


୨୦୪ ୮ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ତଥା ଧୂରେ ଧ୍ୂରେ ଚିନ୍ତନ ପ୍ରତି ସଚେତନ ହେଉଥିବା ଆଦିମ ମଣିଷର ମନରେ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟତଃ ଏହି 
ଭାବ ଉତ୍ପନ୍ନ କଲା ଯେ, ଯାଦୁକରୀ ଉପକରଣ ରାଜି ମାଧ୍ୟମରେ ଅସମ୍ଭବକୁ ବି ସମ୍ଭବ 
କରାଯାଇପାରିବ । ଅର୍ଥାତ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟର ପ୍ରୟାସ ବିନା ପ୍ରକୃତିକୁ ସମ୍ମୋହିତ କରାଯାଇପାରିବ ! ସମରୂପତା 
ତଥା ଅନୁକରଣର ଅତ୍ୟଧବକ ମହତ୍ଵରେ ଅଭିଭୂତ ସେହି ଆଦିମ ମଣିଷ ଏହି ନିଷ୍ଠର୍ଷରେ ଉପନୀତ 
ହେଲେ ଯେ ଯେହେତୁ ସବୁ ସମରୂପୀ ଜିନିଷ ଏକ ପ୍ରକାର ହୋଇଥାଏ ଅତଏବ “ସମରୂପ 
ନିର୍ମାଣ” ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରକୃତିକୁ ବଶ କରିବାର ଅପାର ଶକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଇପାରିବ । ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ 
ହସ୍ତଗତ ଓ ନିୟନ୍ତିତ କରିବାର, ସଂକେତ, ବିମ୍ବ ଓ ଶହରାଜିଙ୍କ ମାଧମରେ ସାମାଜିକ କ୍ରିୟାକଳାପକୁ 
ପ୍ରେରିତ କରିବା, ତଥା ଘଟଣାଗୁଡ଼ିକୁ ସଂଭବ କରିବାର ଯେଉଁ ନୂତନ ଶକ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ତାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇଥଲା, ସେଥିରୁ ପ୍ରେରିତ ହୋଇ ସେ ଭାଷାରେ ଅନନ୍ତ ଯାଦୂକରୀ ଶକ୍ତି କଳ୍ତନା କରି ବସିଲା | 
ସେ ଇଛ୍ଛାର ଏହି ଶକ୍ତିରେ ମୁଗ୍ଧଥଲା ଯେ, ଏଥିରୁ ଏପରି ଜିନିଷରାଜିର ପୂର୍ବାନୁମାନ ତଥା ନିର୍ମାଣ 
କରିବା ସମ୍ଭବପର ଅଟେ, ଯାହା ଏବେ ବିଦ୍ୟମାନ ନଥିଲା, କେବଳ ମନରେ ଏକ ଭାବ ରୂପରେ 
ଉଦିତ ହେଉଥଲା । ଇଚାର ଶକ୍ତିରେ ମୁଗ୍ଧହୋଇ ସେ ଇଚ୍ଛାରେ କାର୍ଯ୍ୟଗୁଡ଼ିକର ଏକ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଦୂରଗାମୀ, ଅସୀମ ଶକ୍ତି ଆରୋପିତ କରିବାରେ ଲାଗିଲା | ଉପକରଣ ନିର୍ମାଣର ଯାଦୁ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ 
ରୂପରେ ଯାଦୁକୁ ଅନନ୍ତତା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିସ୍ତୃତ କରିବାର ପ୍ରୟାସରେ ଲାଗିଗଲା ।* 

ମଣିଷର କର୍ମଜୀବନ ସଂଭୂତ ଏହି ଯାଦୁ ଆଗକୁ କଳା, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଧର୍ମ ଆଦି ତିନୋଟି 
ଧାରାରେ ବିକଶିତ ହୋଇଗଲା । ଏହି ହେତୁରୁ ପ୍ରାଥମିକ ସ୍ତରରେ ଧର୍ମ ଓ ବିଜ୍ଞାନ ଓ କଳାର 
ଘନିଷ୍ଠ ରୂପ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ଧର୍ମ ଆଦିମ ସମାଜଗୁଡ଼ିକରେ ମଣିଷର ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜୀବନ 
ଜିଜ୍ଞାସାରାଜିର ସମୁଚ୍ଚୟ ଥଲା | ମଣିଷ ତାର କର୍ମ ଜୀବନରେ ହିଁ ଧର୍ମର ଅନୁସଂଧାନ କରିଥିଲା | 
ଅନୁକରଣ ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରକୃତିର ତୁଷ୍ଚିକରଣର ଉପାୟ ସବୁ ଖୋଜିଥଲା | ଅନୁଭବ ଓ ଅଭ୍ୟାସ 
ମାଧ୍ୟମରେ ମଣିଷର ପ୍ରାକୃତିକ ଅନେ୍‌ଷା ଓ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ଅନ୍ତର୍ଚଚିୟାଜନିତ ଜୀବନ ମାନର ଗତିଶୀଳତାର 
ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଓ କଳ୍ପନା ସବୁ ହିଁ ମିଥ୍‌ୟ ବିଶ୍ଵାସଗୁଡ଼ିକର ଜନକ ଥିଲା ! ତେବେ ପରବର୍ରୀ କାଳରେ 
ରାଜ୍ୟ ଓ ବିଚାରଧାରାଗୁଡ଼ିକର ଉତ୍ତବ ପରେ ଧର୍ମ କ୍ରମଶଃ ବର୍ଗୀୟ ସ୍ଵରୂପ ପରିଗ୍ରହଣପୂର୍ବକ ସମାଜର 
ବିବିଧ ବର୍ଗର ସ୍ଵାର୍ଥ ରକ୍ଷାର ନିୟାମକ ରୂପରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହେବାରେ ଲାଗିଲା | ବିବିଧ ବର୍ଗର 
ସାମାଜିକ ଆବଶ୍ୟକତା ତଥା ପ୍ରତିଦୃନ୍ଦ୍ରୀ ବର୍ଗ ବା ବର୍ଗଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରତିସ୍ତର୍ବାରେ ଧର୍ମ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ 
ଜୀବନ ଅନେ୍‌ଷାର ରୂପରେ କ୍ରମ ପରିବର୍ଗନ ହେବାରେ ଲାଗିଲା | ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ ଓ ରାଜ୍ୟ ସମର୍ଥତ 
ଧର୍ମ ସଂସ୍ଥାଗୁଡ଼ିକର କ୍ରମ ବର୍ବିଷ୍ଣୁ ଆଧପତ୍ୟ ତଥା ତଦ୍‌ ପ୍ରବର୍ରିତ ଧର୍ମଧାରାରେ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ଆଧୂଭୌତିକ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କ ପରିକଳ୍ପନା, ପ୍ରଚାର ଓ ପ୍ରସାର କ୍ରମଶଃ ବିଜ୍ଞାନର ଉପାଦାନଗୁଡ଼ିକୁ ତିରଶ୍ମତ କରିଦିଏ । 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟର ପ୍ରତିଫଳିତ କର୍ମଂଜୀବନ, ଧର୍ମ, ବିଜ୍ଞାନ ଇତ୍ୟାଦିରେ 
ନୈସର୍ଗିକ ତଥା ବର୍ଗାୟ ଦିଗର ଅନୁଧ୍ୟାନ କରାଯାଇପାରେ । ସାମନ୍ତୀ ସମାଜର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟରେ 
ପ୍ରାଚୀନ ବା ଆଦିମ ଜୀବନ ପ୍ରବାହର ଅବଶେଷ ମିଳୁଥବାବେଳେ ତତ୍କାଳୀନ ସମୟରେ ଏହାର 
ବର୍ଗୀୟ ଓ ସାମନ୍ତୀ ରୂପ ଅଧକ ପରିସତୁଟ ହୋଇଥାଏ | 


(କ) କର୍ମ ଜୀବନ ଚିତ୍ର : ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ଗୀତରେ ବିଶେଷ କରି ହଲିଆ ଗୀତ, 
ପଲ୍ଲାରୂଆ ଗୀତ, ଶଗଡ଼ିଆ ଗୀତ ଇତ୍ୟାଦିରେ ଲୋକର କର୍ମ ଜୀବନର ଚିତ୍ର ଅଧୂକ ମିଳିଥାଏ । 


ପଶ୍ବିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରା ଘି ୨୦୫ 
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ଏହିସବୁ ଗୀତର ବିଶେଷତ୍ଵ ହେଉଛି ଯେ ଏହା କର୍ମର ପ୍ରକ୍ରିୟା ସହ ଗାନ କରାଯାଇଥାଏ | ହଳିଆ 
ହଳ କରୁଥିବା ସମୟରେ, ଶଗଡ଼ିଆ ଶଗଡ଼କୁ ବାହିନେବା ସମୟରେ, ଶ୍ରମଜ୍ୀବୀ ନାରୀ ପହ୍ନା 
ରୁଇବା ଓ ଲଟା ବାଛିବା ସମୟରେ କାମର ଲୟରେ ଗୀତ ଗାଇଥାନ୍ତି । ହଳିଆ ଓ ଶଗଡ଼ିଆ 
ଗୀତରେ ବଳଦ ହୁଏ ଗୀତର ଶ୍ରୋତା ଓ ଗାୟକର ସାଥୀ | କର୍ମ ସହ ଏହି ଗାନ ଲୋକର ଆଦିମ 
ନୈସର୍ଚିକ ଅଭ୍ୟାସର ଉତ୍ତରଣ ମାତ୍ର । କାମର ଗତି ହସ ଗାନ ଲୟର ଅପୂର୍ବ ସମନ୍‌ୟ ଆଦିମ କର୍ମ 
ଜୀବନଧାରାର ନିରନ୍ତର ଉତ୍ତରାଧଵକରଣକୁ ପ୍ରତିବିମ୍ବିତ କରୁଥିବାବେଳେ, ଗୀତର କଥାବସ୍ତୁ ସାମଛୀ 
ସମାଜରେ ଶ୍ରମଜୀବୀର ଜୀବନ ଦୁଃଖର କରୁଣ ଆଖ୍ୟାନକୁ ହିଁ ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ କରିଥାଏ । 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାମନ୍ତୀ ସମାଜରେ ହଳିଆ, ଗୁତି, ବାହାବନ୍ଧା ଇତ୍ୟାଦି ଶ୍ରମଜୀବୀମାନଙ୍କ 
ଦୟନୀୟ ଆର୍ଥକ ସ୍ପିତିର ଚିତ୍ର ଲୋକଗୀତମାନଙ୍କରେ ଅତି କରୁଣ ଭାବରେ ଉଚ୍ଚାରିତ ହୋଇଛି | 
ଯେମିତି - 
ଗରିବ ଘରର ଝିଅ 
ଫାଲେ ଓଠେ ହସ ଆଖୁରେ ଲୁହ ରେ 
ସତୈ, ପଥର ପଡ଼ିଲେ ସହ, ସଜନୀରେ 
ଅଥବା, କେତନିକେତେ ଛୁଆ ପୁତା ମୋର କେନ୍ତାକରି ପୁସ୍‌ସି 
ସବୂଦିନେ ପର୍ହର୍‌ ଧାନ କେତେ ହେଲେ କୂଟ୍ସି 
କାଲ୍‌ହୁଁ ହେଲା ଜମିଦାରର୍‌ ଯାଉଛେ ଲଟା ବାଛି 
ଖେ, ଖଲୁ ଆଏଲେ ଘରେ ଭନ୍ଭନଉଛେ ମାଛି 
ଭନ୍ଭନଉଛେ ମାଛି 
କାଏଁ, ରସର୍କେଲିବୋ.... 
ହଲିଆ,ଗୁତି, ବାହାବନ୍ଧା ଶ୍ରମିକ ତଥା ବେଠି, ବେଗାରୀ ମାଧ୍ୟମରେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର 
କୃଷକମାନେ ମଧ୍ଯ ଜମିଦାର ଓ ଗୌନ୍ତିଆମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ଶୋଷିତ ହେଉଥିଲେ | ସାହୁକାର, ସାମନ୍ତ 
ଶୋଷିତ ଶ୍ରମଜୀବୀର ପ୍ରତିବାଦସୂଚକ ଅର୍ରସ୍ବର ତେଣୁ ଦୀର୍ଘ ସମୟଧରି ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକଗୀତରେ 
ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ ହୋଇଛି । ଯେପରି- 
ଖମନ ତଲିଆ ଭାଲୁ 
ବାହାବନ୍ଧା ଛିନି ହଲିଆ ହେଲୁ 
ଭମରାରେ, ମାଏଟ କୁୂଡ଼ି କୁଡ଼ି ମଲୁ.... 
ଅଥବା, ଏ ସାହୁର ଜଂଜାଲ ଯେ କୁଟୁମର ତ ଦୂଃଖ 
ସେ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ଯେ କେଭେ ନାଇଁ ସୁଖ 
ସାହୁକୁ ଦେଖୁଲେ ଯେଉଁ ଗୋ ଖାତକ 
ଆସୁଛେ କାଏଁ ଯମଦୂତ... 


(ଖ) ଧର୍ମ : ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ଧର୍ମକୁ ଦୁଇ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରି 
ଆଲୋଚନା କରାଯାଇପାରେ । ଲୋକର କର୍ମ ଜୀବନରେ ଧର୍ମ ବା ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସର ରୂପ 


ବ୍ୟତିରେକ ବିପ୍ରବାଦୀ ରାଜତାନ୍ତିକ ସାମନ୍ତୀ ସମାଜରେ ଏହାର ବର୍ଗୀୟ ସ୍ଵରୂପକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ 
କରାଯାଇପାରେ । 


୨୦୬ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ଲୋକର କର୍ମ ଜୀବନରେ ଧର୍ମର ସ୍ଵରୂପ ଖୁବ ସାଧାରଣ ଓ ସରଳ । ଶ୍ରମଜୀବୀ ମଣିଷ 
ସଷ୍ଟଭାବରେ କହିଥାଏ “ଆମେ କାରଏଁ ଜାନୁ ସୀତା କାର୍ତା, ଆମେ ଜାନୁ ଆମର୍‌ ପେଟର୍‌ 
ଚିନ୍ତା” । ଶ୍ରମଜୀବୀ ମଣିଷର ଜୀବନରେ ନା କେବେ ମନ୍ଦିର, ମସ୍ଜିଦ, ଗୀର୍ଚାର ଅନିବାର୍ଯ୍ୟତା 
ରହିଛି ନା ପତି ବ୍ରତା, ସତୀତ୍, ପବିତ୍ରତାର ଧାରଣାରେ ସେ ଆପଣାକୁ କବଳିତ କରିଛି | ପେଟ ହିଁ 
ତାର ଧର୍ମ, ପେଟ ପାଇଁ କାମ ଓ କାମର ଅନ୍ଵେଷଣ ହି ତାର ଏକମାତ୍ର ଧର୍ମ । 
କର୍ମଚ୍ଚୀବନରେ କର୍ମ ଓ ଉତ୍ପାଦନ ଅପେକ୍ଷା ପୁରାଣ ଓ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ମର ଗୁରୁତ୍ଵ ଅଧ୍ୂକ ନୁହେଁ । 
କୃଷକ ପାଇଁ ତାର କୃଷିଠାରୁ ଭାଗବତର ମହତ୍ଵ ଅଧକ ନୁହେଁ | ତେଣୁ ତ ସେ ଶୁଣେ “ ଭାଗବତ୍‌ 
ଉଲଟା ପୁଲ୍ଟା, କାଏଁ ତୁନ୍‌ ଖାଏଲୁରେ ଶଲା କଜୁଇଲ୍‌ତା” । ଭାଗବତ ପୂଷ୍ଠା ଓଲଟ ପାଲଟ 
ହେବାରେ କୁଇଲ୍‌ତାର କିଛି କ୍ଷତି ହୁଏ ନାହିଁ, କ୍ଷତି ହୁଏ ଖେତ ଉଚ୍ଜୁଡ଼ିଗଲେ | 
କୃଷକ ଓ କୃଷି ଶ୍ରମିକର ଜୀବନରେ ମିଥୀୟ ସଂସ୍କୃତି ନାୟକ ଓ ନାୟିକାସବୁ ଆଧ୍ 
ଭୌତିକ ପରିତଳରେ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ, ଅଧୂକନ୍ଧୁ ସେମାନେ ବି ଏହାର ଦୈନନ୍ଦିନ କର୍ମ 
ଜୀବନର ସହଚର, ସହଯତ୍ରୀ | ତେଣୁ ତ ହଲିଆ ଗୀତରେ ରାମ, ଲକ୍ଷ୍ମଣ, ବନମାଲି ଆଦି ହଳ 
କରୁଥିବାବେଳେ ସୀତା ଯାଆନ୍ତି ପହଲା ରୋପିବାକୁ - 
ବଏଲାରେ ରାମ ଲଇଖନ ଯେ ଦୁଇଗୋଟି ଭାଇ 
କେ ଫାନ୍ଦେ ନଂଗଲ ଯେ କେ ଫାନ୍ଦେ ଆଡ଼ମଇ 
ଆର, କାଦୋ କରିଅଛି ଗଜ ବାହାଲେ 
ଗଜ ବାହାଲେ ସୀତୟା ଯିବେ ରୁଇ ହୋ... 


~~ —~ 


ଲୋକ ଜୀବନରେ ଧର୍ମର ବର୍ଗୀୟ ପ୍ରତିରୂପ ପ୍ରତବମ୍ବତ ହୁଏ ବ୍ରତକଥାମାନଙ୍କରେ | 


ବ୍ରତକଥାରେ ଧର୍ମ : ବ୍ରତକଥାଗୁଡ଼ିକରେ ପରିଦୃଷ୍ଟ ଧର୍ମର ସ୍ଵରୂପ ମଣିଷର ବିଜ୍ଞାନ ତଥା ଜୀବନ 
ଅନ୍୍‌ଷୋାର ନିରନ୍ତର ବିକାଶର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ସାର୍ବତ୍ରିକ ବା ନୈସର୍ଗିକ ଗୁଣ ସଂପନ୍ନ ନୁହେଁ, ବରଂ 
ଏଥୁରେ ସମଗ୍ର ହିନ୍ଦୁ ତୃଣମୂଳ ଜନବର୍ଗ ଉପରେ ବିପ୍ରବାଦୀ ରାଜତାନ୍ତିକ ସାମନ୍ତତନ୍ତ୍ରୀ ଶାସକବର୍ଟର 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ଆର୍ଥକ ଉପନିବେଶିକରଣର ଚିତ୍ର ମିଳିଥାଏ | ବ୍ୂତକଥା ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରକ୍ଷେପଣ 
କରେ ଆତଙ୍କ ଓ ପ୍ରଲୋଭନ ପ୍ରଦର୍ଶନ ମାଧ୍ୟମରେ | ମଣିଷର ସଂବେଦନଶୀଳ ଦୁର୍ବଳତାଗୁଡ଼ିକୁ 
ଆତଙ୍କିତ କରି ଓଷା, ବୂତ ପାଳନ କରାଇବା ସଂଗେ ସଂଗେ ବ୍ରତକଥାର ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି - 
ଲୋକକୁ ରାଜା ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଭଗ୍ତି ଶିଖେଇବା, ସାମନ୍ତୀ ସମାଜରେ ତାକୁ ଅନୁଗତ କରି ରଖୁବା । 
ବ୍ରତକଥାରେ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରାଯାଉଥିବା ଆତଙ୍କ ଓ ପ୍ରଲୋଭନ କେବଳ ମଣିଷର ଆର୍ଥକ ବିପଦ ବା 
ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ସୀମାବଦ୍ଧ ନୁହେଁ । ଏଥରେ ବ୍ରତ ପାଳନ ନ କରିବାରେ, ବ୍ରତ କଥାକୁ 
ଉପହାସ କରିବାରେ ତଥା ବ୍ରତ ହଜି ଯିବାରେ ପୁଅ ମରିଯିବା, ନିଜେ ମୂତ୍ୟୁ ବରଣ କରିବା ଆଦି 
ଭୟଙ୍କର ଆଧଭୌତିକ ଆତଙ୍କ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରାଯାଇଛି, ଯାହା ଅଶିକ୍ଷିତ ମଣିଷର ମୌଳିକ ଆବେଗ 
ଓ ସଂବେଦନଶୀଳ ଦୁର୍ବଳତାଗୁଡ଼ିକୁ ଦୋହଲାଇ ଦେବାରେ ବଳିଷ୍ଠ ରୂପରେ ସମର୍ଥ ଅଟେ | ଅପର 
ପକ୍ଷରେ ବାଂଝକୁ ପୁତ୍ର ହେବା, ମରିଯାଇଥିବା ମଣିଷ ବଂଚିଉଠିବା, ସ୍ବର୍ଗରେ ସୁଖ ଭୋଗ କରିବା 
ଆଦି ଅଯୈନଚ୍ତିକ ଓ ଅବାସ୍ତବ ପାର୍ଥବ ସୁଖ ସୁବିଧାର ପ୍ରଲୋଭନ ବ୍ରତକଥା ଅତି ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ 
ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛି । ଲୋକ ସମାଳରେ ସ୍ଵର୍ଗ ଏକ ଏପରି ସ୍ଥାନ ଯେଉଁଠି ବିନା ପରିଶ୍ରମରେ ସକଳ 
ବିଳାସ ସହଜରେ ଉପଲବ୍ଧ ହୋଇଥାଏ ! ସୁନ୍ଦରୀ ତରୁଣ ଓ ନଉଁକୀମାନଙ୍କ ସହଜ ସାନିଧ୍ୟ ଓ 


ପଶ୍ତିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରା ଠୁ ୨୦୭ 
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ସେବା ମିଳିଥାଏ । ଶ୍ରମବିଧ୍ଵସ୍ତ, ଚିରକାଳ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ନିପୀଡ଼ିତ ମଣିଷଟିଏ ପାଇଁ ଏ ପରିକଳିତ ସୁଖ 
ବି ବେଶ ମୋହନୀୟ । 


(ଗ) ବିଜ୍ଞାନ : ଲୋକ ବିଜ୍ଞାନ ସାଧାରଣତଃ କାରିଗରୀ ବିଦ୍ୟା, କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟ, ପାଣିପାଗ ନିର୍ଣ୍ଠୟ, 
ଆୟୁର୍ବେଦ, ରସାୟନ ଇତ୍ୟାଦି ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଥାଏ | ଲୋକ ସାହିତ୍ୟରେ ଲୋକ ବିଜ୍ଞାନର 
ପ୍ରତିଫଳନ ଲୋକୋ୍ତିଗୁଡ଼ିକରେ ଅଧକ ଦେଖାଯାଇଥାଏ |! ଲୋକଗୀତ ଓ କାହାଣୀରେ କଥାବସ୍ତୁର 
ଅନୁକୂଳରେ ସ୍ଥାନେ ସ୍ଥାନେ ଲୋକ ବିଜ୍ଞାନର ଝଲକ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ଲୋକ ବିଜ୍ଞାନ 
ଅନ୍ଵଷୀ ଲୋକର ଅନୂଭୂତି ସବୂର ସୂତ୍ରୀକରଣ ମାତ୍ର ଅଟେ । ଯେମିତି ପାଣିପାଗ ବା କୃଷି ବିଷୟକ 
ଅଥବା ଜଡ଼ିବୂଟିର ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି କ୍ରମାଗତ ପ୍ରୟୋଗର ଅନୁଭୂତି ଓ ପରିଣାମ, ଲୋକୋକ୍ରି ବା 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ସଂସ୍କୃତିର ଗତିଶୀଳ ଉପାଦାନ ଭାବରେ ପ୍ରତିବିମ୍ବିତ ହୋଇଥାଏ ! ଯେମିତି- 
ଧୂର ମଣ୍ଡଲ, ପାସ ପାଏନ 
ଅଥବା ପୂର୍ବେ ଆର୍ଦଧଲ ପଶ୍ଚିମେ ରବି 
ଡାକ୍‌ ବୋଲେ ପୁତା ସେଦିନ ଧୋବି ! 

ଅର୍ଥାତ ଚନ୍ଦ୍ର ଯଦି ଦୂରବଳୟ ଦ୍ଵାରା ଆଛାଦିତ ଅଥବା ପଶ୍ଚିମରେ ଇନ୍ଦ୍ରଧନୁ ଓ ପୂର୍ବରେ 
ସୂର୍ଯ୍ୟରେ ଅବସ୍ଥାନ କରୁଥିଲେ ବର୍ଷାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ । ସେହିପରି କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟ ବିଷୟକ ଅନୁଭୂତିସବୁ 
ବି ଲୋକୋକ୍ରିସବୁରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଥାଏ । 

ପିଲ୍‌ ବିହିଡ଼ା କାଦୋକୁହା 
ଚାଲ୍‌ ଦେଖୁ ମୋର୍‌ ପଲ୍ହା ରୁଆ । 
ଅଥବା ଯେଉଁ ଦେଖ୍ବ ସମ୍ବର୍‌ କନା 
ହିଟେଇ ଦେବା କାନର୍‌ ସୁନା । 

କୃଷିକର୍ମ ସହ ଜଡ଼ିତ ମିଥୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ସବୁ ଆଦିମ ଜୀବନର ପ୍ରାକୃତିକ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଜିଜ୍ଞାସାର ସାଂକେତିକ ପ୍ରତିରୂପ ମାତ୍ର । ଅନୁକରଣ ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରକୃତିକୁ ବଶ କରିବାର ଯାଦୁକରୀ 
ବିଶ୍ଵାସ ଓ ତତ୍ଜନିତ କର୍ମ ଆଦିମ ମଣିଷକୁ କ୍ରମଶଃ ବିଜ୍ଞାନାଭିମୁଖ କରିଥିଲା | ଏହି ବିଜ୍ଞାନ 
ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ କୃଷି, ଆୟୁର୍ବେଦ, ରସାୟନ ଇତ୍ୟାଦି ବିବିଧ ତନ୍ତ୍ରରେ ରୂପାୟିତ ହେଲା | 
ଏସବୂର ପ୍ରତିଫଳନ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକୋସସବ ଓ ମିଥ୍ଗୁଡ଼ିକରେ ଦେଖାଯାଇଥାଏ ! 

“ ଓଷା ଓ ବ୍ରତ ପାଳନ ଯେଗୁଁ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟରକ୍ଷା ହୋଇଥାଏ ତଥା ଓଷା ଓ ବ୍ରତ ପାଳନ ଦ୍ଵାରା 
ଏବଂ କଥା ଶ୍ରବଣ କରିବାଦ୍ଧାରୀ ଉଭୟ ଶାରୀରିକ ଓ ମାନସିକ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ସୁସ୍ଥ ରହେ” ବୋଲି 
ସମାଲୋଚକ ମାନେ ମତପ୍ରକାଶ କରଚ୍ତି ।* ବ୍ରତପାଳନଦ୍ଵାରା ଅନେକ ରୋଗ ଅକ୍ରାନ୍ତ କରିପାରେ 
ନାହିଁ ଇତ୍ୟାଦି ମତ ବ୍ରତକଥାର ବୈଜ୍ଞାନିକତା ଆଡ଼କୁ ଇଙ୍ଗିତ କରିଥାଏ | ପ୍ରାଚୀନ ସଂସ୍କୃତି ଓ 
ବିଶ୍ଵାସ ତଥା ମଣିଷର ମିଥାୟ ବିଶ୍ଵାସଜନିତ କର୍ମଜୀବନର ଅନୁକୂଳରେ ନୂତନ ତଥ୍ୟ, ନୂତନ 
ପ୍ରକାର ବିଚାର ଓ ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରତିନିଧୂତ୍ଵ କରୁଥିବା ଦେବାଦେବୀଗୁଡ଼ିକର ସଂଯୋଜନ ମାଧ୍ଯମରେ 
ଲୋକ ମନରେ ନୂତନ ପ୍ରକାର ଆଧ୍ବଭୌତିକ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଜନ୍ମ କରିବାର ପ୍ରୟାସ କରୁଥିବା 
ବ୍ରତକଥାଗୁଡ଼ିକ ବିଜ୍ଞାନର ଧାରା ଧାରନ୍ତି ନାହିଁ । ବ୍ରତକଥାଗୁଡ଼ିକର ମୂଳ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି ତୃଣମୂଳ 
ଜନତାର ଧାର୍ମିକ, ଆକ ତଥା ରାଜନୀତିକ ଉପନିବେଶିକରଣ ନିମନ୍ତେ ନୂତନ ପ୍ରକାର ବିଶ୍ଵାସ ଓ 


୨୦୮ ଠ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ବିଚାର ସବୁ ପ୍ରଚାରିତ ଓ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିବା । ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟରକ୍ଷା ପାଇଁ ମଣିଷକୁ ସଚେତ କରିବା ପାଇଁ ପୁଅ 
ମରିଯିବାର ଭୟ ଅଥବା ସାତଜନ୍ସ ବିଧବା ହୋଇଯିବାର ଭୟ ଦେଖେଇବା ଏକ ମହତ ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ହୋଇନପାରେ । ପୁଣି ଯେଉଁ ବ୍ରାହ୍ଣ୍ୟବାଦ ଆୟୁର୍ବେଦ ଓ କୃଷିକର୍ମର ନିନ୍ଦୁକ ଓ ବିରୋଧୀ ଥୁଲାଂ 
ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟରକ୍ଷା ଓ ଆୟୁର୍ବେଦର ବିକାଶ ପାଇଁ ବ୍ରତକଥାଗୁଡ଼ିକ ପାଳନ କରାଇବାର ପନ୍ନା ଅନେ୍ଷଣ କରି 
ନଥିବ । କର୍ମକାଣ୍ଡବାଦୀ ବ୍ରାହମଣବାଦ ସକଳ କାରଣର ହେତୁ ଓ କାରକ ସଦୂଶ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ 
ଆଧବଭୌତିକ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଦେଖଵବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଭାରତୀୟ ବିଜ୍ଞାନର ଧାରାକୁ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଟିନ୍ତନମାନଙ୍କୁ 
କ୍ରମାଗତ ଭାବରେ ବିରୋଧ କରିଆସିଛି | ଭାରତୀୟ ବିଜ୍ଞାନ ଉପରେ ରୁଢ଼ିବାଦର ଆଧ୍ଵପତ୍ୟ 
ବିଷୟରେ ପରିବ୍ରାଜକ ଅଲବିରୁଣୀ ( ଖୀ. ୯୭୩-୧ ୦ ୪୮ ଅବ୍ଦ) ଙ ବିବରଣୀରୁ ଜଣାପଡ଼େ | 
ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ମହାକାଶବିଦ ବରାହମିହିର( ୬ଷ୍ଠ ଅହ) ତଥା ବ୍ରହ୍ମଗୁପ୍ତ ( ୭-୮ଅହଦ୍ଦ) କେଉଁ 
ପ୍ରକାରେ ଗ୍ରହଣ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଆପଣା ବିଚାରଗୁଡ଼ିକୁ ବ୍ରାହ୍ମଣବାଦୀ ମିଥ୍‌ଗୁଡ଼ିକ ସହ ମେଳ ରଖୁବାରେ 
ପ୍ରଯତ୍ନଶୀଳ ହୋଇଛନ୍ତି, ଅଲବିରୁଣୀ ଦର୍ଶାନ୍ତି | ହିନ୍ଦୁ ମହାକାଶଯାନୀ ଭଲଭାବରେ ଜାଣିଥିଲେ ଯେ 
ଚନ୍ଦ୍ରମା ଉପରେ ପୂଥବୀର ଛାଇ ପଡ଼ିଲେ ଚନ୍ଦ୍ରଗ୍ରହଣ ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପରେ ଚନ୍ଦ୍ରମାର ଛାଇ ପଡ଼ିଲେ 
ସୂର୍ଯ୍ୟଗ୍ରହଣ ( ପରାଗ) ହୋଇଥାଏ | ଏମାନେ ନିଜର ଏହି ପରିକଛନାସବୂକୁ ଜ୍ୟୋତଷୀଗ୍ରନ୍ଧ 
ଏବଂ ଅନ୍ୟ କୃତୀମାନଙ୍କରେ ଲିପିବଦ୍ଧ କରିଛନ୍ତି |" 

କିନ୍ତୁ ବରାହମିହିର ପୁଣି ରାହୁ ଉପାଖ୍ୟାନ ଉଦ୍ଧୃତ କରନ୍ତି ତାଙ୍କ ବୃହତ ସଂହିତାରେ ଓ 
ବ୍ରହ୍ମଗୁପ୍ତ ଆପଣା ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ପ୍ରତିକୂଳରେ ବ୍ରାହ୍ମଣବାଦର ଜୟଗାନ କରନ୍ତି । ବ୍ରହ୍ମଗୁପ୍ତ ତାଙ୍କ 
ବ୍ରହ୍ମସଂହିତାରେ କହନ୍ତି - “ କିଛି ଲୋକ କହନ୍ତି ଯେ ଗ୍ରହଣର କାରଣ ରାହୁ ନୁହେଁ | କିନ୍ତୁ ଏହା 
ମୂର୍ଖତାପୂର୍ଵ ବିଚାର ଅଟେ । କାରଣ ସେ ହିଁ ଗ୍ରହଣ କରେ ଏବଂ ସାଧାରଣତଃ ଲୋକେ କହନ୍ତି ଯେ 
ରାହୁ ଗ୍ରାସକରେ । ବେଦ, ଯାହା କି ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ମୁଖରୁ ଇଶ୍ଵରୀୟ ବାଣୀ ଅଟେ, ବତାନ୍ତି ଯେ ରାହୁ 
ଗ୍ରାସକରେ । ମନୁଦ୍ଵାରା ପ୍ରଣୀତ ମନୁସ୍ବୃତି ଏବଂ ବ୍ରାହ୍ମଣପୁତ୍ର ଗର୍ଗଦ୍ଧାରୀ ରଚିତ ସଂହିତା ମଧ୍ଯ ଏହି 
କଥାର ସମର୍ଥନ କରନ୍ତି । ଏହାର ବିପରୀତ ବରାହମିହିର, ଶ୍ରୀଷେଣ, ଆର୍ଯ୍ୟଭଙ୍ଗ ଏବଂ ବିଝ୍ଭୁ 
ଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ମତାନୂସାରେ ଗ୍ରହଣର କାରଣ ରାହୁ ନୁହେଁ, ବରଂ ଚନ୍ଦ୍ରମା ଓ ପୃଥବୀର ଛାଇ ଏହାର କାରଣ 
ଅଟେ | ଏହି କଥା ସମସ୍ତଙ୍କର ( ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ) ମାନ୍ୟତାର ବୈମନସ୍ୟ ( ବୈରୀଭାବ)ରୁ ଜାତ 
ହୋଇଛି । କାରଣ ଯଦି ରାହୁକୁ ଗ୍ରହଣର କାରଣ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାନଯାଏ, ତେବେ ଗ୍ରହଣ 
ସମୟରେ ବ୍ରାହ୍ମଣଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିପାଦନ କରାଯାଉଥିବା ଅନୁଷ୍ଠାନରାଜି ଯେପରିକି ନିଜ ଶରୀରରେ 
ଗରମ ତେଲ ଲେପନ ତଥା ପୂଜାପାଠ ସହ ସମ୍ପର୍କୀତ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କାମକୁ ଭ୍ରାମକ ମାନିନିଆଯିବ 
ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୁ (ବ୍ାହୃଣମାନଙ୍କୁ) ଦିବ୍ୟସୁଖର ପ୍ରାପ୍ତି ହେବନାହିଁ । ଏହି କଥାମାନଙ୍କୁ ଭ୍ରାମକ 
ବୁଝୁଥିବା ବ୍ୟଗ୍ତି ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ସ୍ବୀକୃତ ଧର୍ମସିଦ୍ଧାନ୍ତର ପୋଷକଗଣ୍ୟ ହେବେ ନାହିଁ ଏବଂ ଏପରି 
କରିବାର ଅଧ୍ୁକାର କାହାରି ବି ନାହିଁ 

ମନୁସ୍ବୃତିରେ କୁହାଯାଇଛି- ରାହୁ ସୂର୍ଯ୍ୟ ବା ଚନ୍ଦ୍ରକୁ ଗ୍ରାସ କଲାପରେ ପୂଥବୀର ସମଗ୍ର ଜଳ 
ଗଙ୍ଗାଜଳ ପରି ପବିତ୍ର ରହେ | ବେଦୋକ୍ତି ରହିଛି ଯେ, ରାହୁ ଦ୍ୟେତ୍ଯକନ୍ଯୟା ସୈନକାର ପୁତ୍ର 
ଥିଲା । ତେଣୁକରି ଲୋକେ ପ୍ରଚଳିତ ପୂଜାପାଠ କରନ୍ତି । ଏଇଥୂପାଇଁ ସେହି ଲେଖକମାନଙ୍କ 
ସାଧାରଣ ମାନ୍ୟତାର ବିରୋଧ କିରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ, କାରଣ ବେଦ, ସ୍ତି ଏବଂ ସଂହିତାର ସବୁ 
କଥା ସତ ଅଟେ | ଅଲବିରୁଣୀ ପୁଣି କହନି - ଏହି ବିଷୟରେ ବହୁଗୁପ୍ତ ଯଦି ସେହି ଲୋକମାନଙ୍କ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରା ଘି ୨୦୯ 


Digitized by PPRACHIN, SOA 


ମଧ୍ଯରେ ଅଛନ୍ତି ଯାହାଙ୍କ ବିଷୟରେ ଭଶ୍ଵର କହନ୍ତି ଯେ ଯଦିଓ ସେମାନଙ୍କ ହୃଦୟରେ କୌଣସି 
ପ୍ରକାର ଆଶଙ୍କା ନାହିଁ, ତଥାପି ସେମାନେ ଦ୍ଵେଷ ବା ଅହଂଦ୍ଵାରୀ ବଶ ହୋଇ ଆମର ସଙ୍କେତ ବା 
ପ୍ରତୀକମାନଙ୍କୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି, “ ତେବେ ମୋର କିଛି କହିବାର ନାହିଁ”; କିନୁ ତାଙ୍କ କାନରେ 
ଧୀର ଭାବରେ କହିବି “ ଯଦି ଲୋକ ପରିସ୍ଥିତିର ବଶରେ ଧର୍ମସଂହିତାମାନଙ୍କୁ ବିରୋଧ କରିବା 
ଛାଡ଼ିଦିଅନ୍ତି (ଯେପରିକି ଆପଣଙ୍କ ବିଷୟରେ ଦେଖାଯାଉଛି) ତେବେ ଆପଣମାନେ ଧର୍ମପରାୟଣ 
ହେବା ପାଇଁ ଆଦେଶ କାହିଁକି ଦିଅନ୍ତି ଯେବେ କି ଆପଣ ନିଜେ ନିଜ ବିଷୟରେ ଭୁଲିଯାର୍ି ? 
କାହିଁକି ଆପଣମାନେ ଏପରି ବିଚାର ବ୍ୟକ୍ତ କରିବା ପରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଗ୍ରହଣର ( ପରାଗର) କାରଣ 
ଭାବରେ ଚନ୍ଦ୍ରମାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ଚନ୍ଦ୍ରମାର ବ୍ୟାସର ହିସାବ ତଥା ଚନ୍ଦ୍ର ଗ୍ରହଣର କାରଣ ଭାବରେ 
ପୂଥବୀକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ପୃଥିବୀର ଛାଇର ବ୍ୟାସ ହିସାବ କରିବାର ପ୍ରୟାସ କରନ୍ତି ? ଆପଣ ଯେଉଁ 
ବିଚାରରେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ତାକୁ ଛାଡ଼ି କାହିଁକି ଧର୍ମ ବିରୋଧୀ ସିବ୍ଧାନ୍ତ ପ୍ରତି ସହମତି ପ୍ରକଟ କରିବା 
ସହ ଉଭୟ ଗ୍ରହଣକୁ ପରିକଳିତ କରିବାର ପ୍ରୟାସ କରନ୍ତି ? ଯଦି ଗ୍ରହଣ ସମୟରେ ପୂଜାପାଠ 
କରିବା ଅଥବା କୌଣସି ଅନ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପାଦନ ପାଇଁ କୃହାଯାଏ ତେବେ ଗ୍ରହଣରୁ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର 
ଏକ ତିଥି ଜଣାପଡ଼େ ଏବଂ ଏହାକୁ ଗ୍ରହଣର କାରଣ ରୂପରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇନପାରେ | ଯେତେ 
ଦୂର ମୋର କଥା ରହିଛି ମୁଁ ବୂଝୁଛି ଯେ ଯେଉଁ ଆଧାରରେ ବ୍ରହ୍ମଗୁପ୍ତ ଉପରୋକ୍ତ କଥା କହିଲେ 
(ଯାହା ସ୍ୟଂ ତାଙ୍କ ଆତ୍ଲାର ବିରୁଦ୍ଧରେ ପାପ ଥିଲା) ସେହି ଆଧାର ଏକ ଦୁଃଖଦ ନିୟତିର ଦୃଶ୍ୟ 
ଥିଲା ¬ ଯାହାର ଶିକାର ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ବି ହୋଇଥିଲେ ଏବଂ ଯିଏ ନିଜର ପ୍ରଚୂର ଜ୍ଞାନ, ତୀକ୍ଷ 
ମେଧାଶକ୍ତି ତଥା ଯୁବକୋଚିତ ଓଜଃର କାରଣରୁ ତାଙ୍କୁ ( ଅଲବରୁଣୀଙ୍କୁ) ଅଭିଭୂତ କରିନେଇଥିଲେ | 
କାରଣ ସେ ମତ୍ର ତିରିଶ ବର୍ଷ ବୟସରେ ° ବ୍ରଙ୍ମସଂହିତା ” ପୃଣୟନ କରିଥଲେ | ବାସ୍ତବରେ ଯଦି 
ଏହା ତାଙ୍କର ଏକ ବାହାନା ଥଲା, ତେବେ ମୁଁ ଏହାକୁ ଏଇଠି ସ୍ଵୀକାର କରୁଛି ଏବଂ ଏହି ବିଷୟକୁ 
ଏଇଠି ଛାଡ଼ି ଦେଉଛି |° 

ଅଲବିରୁଣୀଙ୍କ ଏ ବିବରଣୀ ଭାରତୀୟ ବିଜ୍ଞାନ ଉପରେ ବ୍ରାହଣବାଦୀ ରୁଢ଼ିବାଦର ଆଧୂପତ୍ୟର 
ଦୁଃଖଦ ସତ୍ୟକୁ ଉନ୍ମୋଚନ କରେ । ଅଲବିରୁଣୀ ଜଣେ ପର୍ଯ୍ୟଟକ-ବୈଜ୍ଞାନିକ ଥଲେ ଏବଂ 
ବ୍ରାହ୍ମଣବାଦୀ ଧର୍ମବ୍ୟବସ୍ଥା ସହିତ ତାଙ୍କର କୌଣସି ସମ୍ପର୍କ ନଥିଲା | ଏଇଥୁପାଇଁ ଭାରତର ବିଜ୍ଞାନ 
ଉପରେ ଭାରତୀୟ ରୁଢ଼ିବାଦୀ ପରମ୍ପରାର ଆଧ୍ବପତ୍ୟକୁ ଆକଳନ କରିବା ତାଙ୍କ ପାଇଁ କଷ୍ଟସାଧ୍ଧ 
ନଥୁଲା । କେବଳ ଭାରତ କାହିଁକି, ମଧ୍ଯ ଯୁଗରେ ସମଗ୍ର ପୃଥିବୀର ବିଜ୍ଞାନ ଉପରେ ରାଜ୍ୟ 
ସମର୍ଥତ ଧର୍ମସଂସ୍ଥାମାନଙ୍କର ରୁଢ଼ିବାଦର ଆଧୂପତ୍ୟ ରହିଥିଲା | ଗାଲିଲିଓଙ୍କର ନିର୍ଯ୍ୟାତିତ ଶେଷ 
ଜୀବନ ଏହାର ଏକ ବଳିଷ୍ଠ ଉଦାହରଣ ଅଟେ | ପରବର୍ରୀ ସମୟରେ ୟୁରୋପରେ ଶିଳ୍ପ ବିପ୍ଲବଜନିତ 
ପରିବର୍ଭନ ରୁଢ଼ିବାଦର କବଳରୁ ବିଜ୍ଞାନକୁ ବିମୁକ୍ତ କରିଥିବା ବେଳେ ତଜ୍କାଳୀନ ଞପନିବେଶିକ 
ଭାରତବର୍ଷ ଏଥିରେ ପଛେଇଗଲା । 

ବ୍ରତକଥାଗୁଡ଼ିକୁ ଭାରତୀୟ ରୁଢ଼ିବାଦୀ ପରମ୍ପରାରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ । କାରଣ 
ଲୋକ ସମାଜରେ ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସମୂଳକ ଆଧ୍ଭୌତିକ ଆତଙ୍କର ପ୍ରଚାର ଓ ପ୍ରସାର ମାଧ୍ୟମରେ ଏହା 
ଜନତାର ମୁକ୍ତ ଚିନ୍ତନର ସମସ୍ତ ଧାରାକୁ ଅବରୁଦ୍ଧ କରି ତା'ର ମାନସିକ ଉପନିବେଶିକରଣ 
କରିଛି । ଅବରୁଦ୍ଧ ମାନସ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନ୍ବେଷାର ଦିଗରେ ଆଗେଇ ପାରେ ନାହିଁ ଏବଂ ଏହି 
ହେତୁରୁ ବ୍ରତକଥାଗୁଡ଼ିକୁ ବିଜ୍ଞାନ ବିରୋଧୀ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇପାରେ । 


୨୧୦ ଠ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ନୈତିକତା ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ନୈତିକତାର ଉଭୟ ସାର୍ବତ୍ରିକ ଓ ବର୍ଗୀୟ ସ୍ଵରୂପ ମିଳିଥାଏ | 
ଲୋକସାହିତ୍ୟ ତଥା ସମଗ୍ର ଲୋକଧାରା ହେଉଛି ଜନତାର ବାସ୍ତବ ବିଦ୍ୟାଳୟ | ଏହି ବିଦ୍ୟାଳୟରୁ 
ହିଁ ସେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନଯାପନର ଚଳଶିଗୁଡ଼ିକୁ ଶିଖୁଥାଏ, ଭଲ ଖରାପ, ସତ- 
ଅସତ, ଉଚିତ-ଅନୁଚିତ ଶିକ୍ଷା ନେଇଥାଏ ¦ ମଣିଷର ନୈତିକତା ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧଗୁଡ଼ିକ ତା'ର 
ଜୀବନଚଳଣି ଓ ଜୀବନଯାତ୍ରାର ଆବଶ୍ୟକତା ଅନୁଯାୟୀ ହୋଇଥାଏ । ଏହାକୁ ସାର୍ବତ୍ରିକ ନୈତିକତା 
ବା ମୂଲ୍ୟବୋଧ କୁହାଯାଇଥାଏ | ଏକ ବର୍ଗୀୟ ସମାଜରେ ଶାସକ-ଶାସିତ, ଧନୀ- ଦରିଦ୍ର, ଦରବାରୀ- 
କୃଷକ, ପୁରୁଷଂସ୍ତ୍ରୀ ଆଦି ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ବର୍ଗୀଭେଦ ରହିଥାଏ ଏବଂ ପ୍ରତିଟି ବର୍ଗ ଆପଣାର 
ସୁବିଧାନୁସାରେ ଯେତେବେଳେ ସାମାଜିକ ମାପଦଣ୍ଡ ନିର୍ବାରିତ କରିଥାଏ, ସେତେବେଳେ ତାକୁ 
ବର୍ଗାୟ ନୈତିକତା ବା ମୂଲ୍ୟବୋଧ କୁହାଯାଇଥାଏ । 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ବିଶେଷକରି ଲୋକଗୀତ, କଥାନି ଓ ଲୋକୋଭ୍ରିଗୁଡ଼ିକରେ 
ସାର୍ବତ୍ରିକ ନୈତିକତା ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ଚିତ୍ରଣ ମିଳୁଥିବା ବେଳେ ବ୍ରତକଥାଗୁଡ଼ିକ ବର୍ଗୀୟ ନୈତିକତାର 
ପ୍ରତିନିଧ୍ୂତ୍ଵ କରିଥାନ୍ତି | 

କଥାନିଗୁଡ଼ିକରେ ଦୟା, କ୍ଷମା, କରୁଣା, ସମ୍ଭେଦନା ଓ ସାହସ ଆଦି ସତ୍‌ ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
ବାରମ୍ବାର ପ୍ରଚାରିତ ହୋଇଛି । ପରୋପକାର କାହାଣୀରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଏକ ମହତ ମାନବୀୟ ଗୁଣ | 
କରମା କାହାଣୀର ମୂଳ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି ପରୋପକାର, ସହଯୋଗ ଓ ସହଭାଗୀତା ପାଇଁ ପ୍ରେରିତ 
କରିବା । ଲୋକଗୀତ ଓ ଲୋକୋଗ୍ରିଗୁଡ଼ିକରେ ପରକୀୟା, ବହୁ ପତ୍ନିକତା ତଥା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦୁର୍ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର 
କୁଫଳ ବିଷୟରେ ବ୍ୟଙ୍ଗାମକ ରୂପରେ ଲୋକଙ୍କୁ ସତର୍କ କରାଇ ଦିଆଯାଇଛି । ଯେମିତି - 

ଦୁଇ ମାଏଝିର ଘଏତା 

ବାସ ଖାଏବୁ କି ତତଲା ଖାଏବୁ 

ବେଲ ଥାଉନ୍‌ ଥାଉନ୍‌ କହିଥା । 

ସେହିପରି କଶ୍ରା ରାଜାଙ୍କ ବିଷୟରେ ପ୍ରଚଳିତ ମିଥ୍‌ ଯେଉଁଥିରେ କଶ୍ଡରା ରାଜା ପ୍ରଜାଙ୍କଠାରୁ 
କର ଆଦାୟ କରିବାରୁ ତାଙ୍କର ତଥା ରାଣୀ ପଦ୍ଧାବତୀଙ୍କ ମିଥ୍ୟ ଯାଦୂଶଭ୍ତି ଅନ୍ତର୍ହିତ ହେବା ତଥା 
ରାଜା କର ଆଦାୟ ବନ୍ଦ କରିବାରୁ ଏହି ଶକ୍ତିର ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ଗନ ହେବା କଥା କୁହାଯାଇଛି, ଶାସକବର୍ଗ 
ପ୍ରତି ଏକ ଉଚ୍ଚ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ପ୍ରକ୍ଷେପଣ କରେ | ଅପର ପକ୍ଷରେ ବ୍ରତକଥାଗୁଡ଼ିକରେ ଅନ୍ଧ 
ବିଶ୍ଵାସମୂଳକ ଆତଙ୍କ ପ୍ରଦର୍ଶନ ମାଧ୍ୟମରେ ଯେଉଁ ନୈତିକ ମାନଦଶ୍ଡଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରଦର ହୋଇଛି, ତାହା 
ଶାସକବର୍ଗର ଆଧ୍ବପତ୍ୟ ବିସ୍ତାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟର ପରିଫୁରଣ ସକାଶେ ହିଁ ଅଭିପ୍ରେତ ହୋଇଛି । 
ବ୍ରତକଥାଗୁଡ଼ିକରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ପାପ-ପୁଣ୍ୟ, ପାପରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବାର ଉପାୟ ତଥା କଥାଭାଗଗୁଡ଼ିକର 
ନୈତିକ ପ୍ରତିମାନଗୁଡ଼ିକ ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ଜଣାପଡ଼ିଥାଏ | 

ବ୍ରତ କଥାଗୁଡ଼ିକରେ ବର୍ଷିତ ପାପ ଓ ସେଗୁଡ଼ିକ ପାଇଁ ଅଭିପ୍ରେତ ଦଶ୍ଡମାନଙ୍କର ଏକ 
ତାଲିକା ନିମ୍ନରେ ପ୍ରଦତ୍ତ ହେଲା । ° 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରା ଘି ୨୧୧ 
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ପାପ ଦଣ୍ଡ ବ୍ରତକଥା 
ଗୋହତ୍ୟା, ବୂଙ୍ମହତ୍ୟା ବିସୋଳପାତିଆ ବା 
ମାତୃହତ୍ୟା, ସୁରାପାନ ମୋକ୍ଷରହିତ ହୋଇଥାନ୍ତି ଦୂର୍ଟାବ୍ରତ 
ରଣ ସୁଝି ନ ପାରିଲେ ନରକ ପ୍ରାପ୍ତି ଦୂର୍ଗାବ୍ରତ 
ପରକୀୟା ତ୍ତ ଲୁହାମୂଷଳ କୋଳ କରାନ୍ତି ଦୂର୍ଟାବ୍ରତ 
ଦାନ ଦେଇ ହରିଲେ ଯମ ଶାସ୍ତି ଦିଅଇ, 
(ବ୍ରାହୁଣକୁ) ତାକୁ ନରକଖୁଆନ୍ତି ଦୂର୍ଟାବ୍ତ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ବେଶ୍ୟା ଘୁଷୁରୀ ଜନ୍ଳ କରନ୍ତି 
ସ୍ତ୍ରୀ ଗମନ ଦଲେ ଦୂର୍ଟାବ୍ରତ 
ଜ୍ଞାନ ଥାଇ ଅଧର୍ମ କଲେ ମହାଗଜ ହୁଅନ୍ତି ଦୁର୍ଟାବ୍ରତ 
ରାଜା ଅନ୍ୟାୟ କଲେ ନର୍କବାସ ଦୂର୍ଗାବ୍ରତ 
ମନ୍ତ୍ରୀ ଅବିଚାର କଲେ କୂଷ୍ଣବ୍ୟାଧ ଦୂର୍ଗାବ୍ରତ 
ଅହଙ୍କାରୀ ଭିକ୍ଷୁ ଦୂର୍ଗାବତ 
ପଞ୍ଚମହାପାତକ( ଗୋହତ୍ୟା ଯମଦେବତା କଳେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରବିନାରାୟଣ ବ୍ରତକଥା 
ବ୍ରହ୍ମହତ୍ୟା, ସ୍ତହତ୍ୟା, ନରକରେ ପକାଇଥାନ୍ତି 
ମାତୃହରଣ, ସୁରାପାନ) 
ବାଳହତ୍ୟା ସହସ୍ରେ ବର୍ଷ ନର୍କଭୋଗ ରବିନାରାୟଣ ବ୍ରତକଥା 
ଅପୁତ୍ରିକ ହେବା 
ସ୍ତ୍ରୀ ହତ୍ୟା ସହେସ୍ତେ ବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ପଶୁ ଯୋନିରେ ବାରମ୍ବାର 
ଜାତ ହୋଇଥାଏ ରବିନାରାୟଣ ବ୍ରତକଥା 

ପୁରୁଷା ସ୍ଵାମୀ ହତ୍ଯା (କ) ଯମ ଗରମ ଲୁହା ମୁହଁରେ ପୁରାଏ ରବିନାରାୟଣ ବ୍ରତକଥ 

(ଖ) ଯମ ଗରମ ଘିଅ ଶରୀରରେ ଢାଳେ 

(ଗ) ଭିକ୍ଷା ବି ନ ମିଳେ 

(ଘ) ନର୍କକୂଣ୍ଡରେ ପଡ଼ିଥାଏ 

(ଡ) କେବେ ବି ଜନ୍ଧ ନିଏ ନାହିଁ 
ମାତୃହରଣ ଅଛାୟୁଷ, ନପୁଂସକ ରବିନାରାୟଣ ବ୍ରତକଥା 
ଜୀବନାଶ ଯମର ବଳି ରବିନାରାୟଣ ବ୍ରତକଥା 
ଦାନରୁ ଅଂଶ କାଟିଲେ 
ବା ଦେବାରେ ଖଣଶ୍ିଲେ ଦରିଦ୍ର ରବିନାରାୟଣ ବ୍ରତକଥା 


୨୧୨ ଠ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 


Digitized by PPRACHIN, SOA 


ବ୍ରତକଥାଗୁଡ଼ିକରେ ଏପରି ସମାଜରେ ପ୍ରାୟତଃ ବିରଳ ଅପରାଧ ଓ ତା'ର ଆଧୂଭୌତିକ 
ଦଣ୍ଡମାନଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି । ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଓଷା ବା ବ୍ରତ ପାଳନରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ପାପ ବା 
ଅପରାଧର ମୋଚନ ହୋଇ ସିଧା ସ୍ଵର୍ଗ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବାର ପ୍ରଲୋଭନ ଦେଖାଯାଇଛି । ଦୁର୍ଗା ବ୍ରତରେ 
କୁହାଯାଇଛି ଯେ “ଏ ବ୍ରତ ଏକ ଟିରେ କଲେ ମନବାଜ୍ଷତ ଫଳ ପାଇ | ଗୋହତ୍ୟା, ବୃହୁହତ୍ୟା, 
ସୁରାପାନ, ପରସ୍ତାହରଣ, ବିଟପି, ମାତୃହରଣ, ବିସୋଳ ପାତିଆ, ପଞ୍ଚମହାପାତକ ଆଦିସମସ୍ତ 
ପାତକ ନାଶ ହୋଇଯାଇ । ଏହି ବ୍ରତ କଥାରେ ଜଣେ ବାଟମାର ଏ ବ୍ରତ ଆଚରଣ କରିବାରୁ ତଥା 
ବ୍ରାହ୍ମଣକୁ ସୁବର୍ଣ ପ୍ରତିମା ଦାନ କରିବାକୁ ତାକୁ ଯମଗଣଙ୍କ ଠାରୁ ଦେବୀଗଣ ଛଡ଼ାଇ ନିଅନ୍ତି । ବିଭିନ୍ନ 
ଓଷା ଓ ବ୍ରତ ପାଳନ କଲେ ଅପୁତ୍ରିକର ପୁତ୍ରପ୍ରାପ୍ରି, ନିର୍ବନର ଧନପ୍ରାପ୍ତି, ପୁଅ, ନାତି ରାଜା ହେବା, 
ସକଳ ଯଶ ମିଳିବା, ମରିଥଲା ପୁଅ ବଞ୍ଚଭଠିବା, ବିବିଧ ଆଧୂଭୌତିକ ଲୋକରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର 
ସୁଖସୁବିଧା ଲାଭ କରବା ଆଦି ଭୌତିକ ଓ ଆଧୂଭୌତିକ ପ୍ରଲୋଭନ ସାଥୀରେ ଏଗୁଡ଼ିକର 
ଅବମାନନା ପରିହାସ ଇତ୍ୟାଦିରେ ଚରମ ଶାସ୍ତି ରୂପରେ ପୁଅ ମରିଯିବା, ବିଧବା ହୋଇଯିବା, 
ବଂଶ ବୁଡ଼ିଯିବା, କୁଷ୍ଠ ବ୍ୟାଧବ ପରି ଭୟଙ୍କର ପରିଣାମର ଆତଙ୍କ ବି ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ | 

ବ୍ରତକଥା ବ୍ରତପାଳନ, ବ୍ରତର ସୁରକ୍ଷାର ଗୁରୁତ୍ଵ ସମ୍ମୁଖରେ ଉଦାରତା, ମାନବିକତା ଆଦି 
ମାନବୀୟ ସଦ୍ଗୁଣକୁ ମ୍ଲାନ କରଦିଏ । ସୁଦଶାବ୍ରତରେ ନଳଚରାଜାଙ୍କ ସତ୍ୟରକ୍ଷା ପାଇଁ ଦମୟନ୍ତୀ 
ବ୍ରାହ୍ମଣୀକୁ ବ୍ରତ ଦେଇଦେବାର ଉଦାରତା ଦେଖାଇବାରୁ ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ କୋପକଲେ ଓ କଳିକୁ ଆଜ୍ଞା 
ଦେଲେ “ତୁ ଯାଇ ନଳରାଜାଙ୍କ ରାଜ୍ୟକୁ ଭ୍ରଷ୍ଟ କର | ଏହି ଉଦାରତା ପାଇଁ ନଳରାଜା ଓ ଦମୟନ୍ତୀ 
ବହୁ କଷ୍ଟ ଭୋଗ କରନ୍ତି । ପ୍ରାକୃତିକ କାରଣରୁ ( ଯେପରିକି ପଶୁ ବା ପକ୍ଷୀ ନେଇଯିବା ହେତୁ ) 
ଯଦି ବ୍ରତ ହଜିଯାଏ ତେବେ ମଧ୍ଯ ବ୍ରତଚାରୀ ବା ବ୍ରତଚାରିଣୀ ଜୀବନରେ ବହୁ ଦୁର୍ବିପାକ ମାଡ଼ିଆସେ | 
ବ୍ରତକଥାଗୁଡ଼ିକ ଦେବତାମାନଙ୍କ ଦେବତୃଗୁଣଠାରୁ କ୍ଷତିକାରୀ ଓ ବିନାସକାରୀ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ଅଧକ 
ପ୍ରଖ୍ୟାପନ କରି ସେମାନଙ୍କୁ ଅପଦେବତାର ଆସନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚାଇ ଦେଇଛି । ବ୍ରତକଥାଗୁଡ଼ିକରେ 
ଦେବତାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଇର୍ଷା, ଲଅପଟତା, ପ୍ରତିଶୋଧ, ଇତ୍ୟାଦି ଗୁଣର ଆରୋପ କରାଯାଇଟି । 
ରବିନାରାୟଣ ବ୍ରତରେ ଅମରୀ କୁମ୍ଭାରୁଣୀ ଅକ୍ଷତ ନେଇ ଜଗିବା ଫଳରେ ଯମଦେବତା ସାଧବର 
ଜୋଇଁକୁ ନେଇ ନ ପାରି ପ୍ରତିଶୋଧ ସ୍ଵରୂପ କୁମ୍ଭାରୁଣୀର ସାତପୁଅ, ସାତବହୂ, ନାତି, ନାତୁଣୀଙ୍କୁ 
ନେଇଗଲେ ବା ମାରିଦେଲେ | ଏହି ଉପାଖ୍ୟାନ ପରୋପକାର ବିରୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରତିଶୋଧର ଏକ 
ନମୁନା ଯେଉଁଠି ଜଣେ ଦେବତାଙ୍କୁ ସଂଶୁଷ୍ଟ କରିଦିଆଯାଇଛି | ସେହି ପରି ଦୂତିବାହନ କଥାରେ 
ରାଣ୍ଡି ବ୍ରାହ୍ମଣୀ ଦେହଦାନ କରିବାର ପ୍ରଲୋଭନ ଦେଖାଇ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଦେବତାଙ୍କୁ ବଶ କଲା ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟ 
ଦେବତା ତା” କଥା ମାନିଲେ | ଦେବତାଙ୍କଦ୍ଵାରା ଅପକର୍ମ କରାଇ ତାଙ୍କୁ ଗୌରବାନ୍ବିତ କରିବାର 
ଶାସକବର୍ଗୀୟ ଏ ମାନସିକତା ଅନୁଧ୍ୟାନ ଯୋଗ୍ୟ ! ରାଜଚତାନ୍ତିକ ସାମନ୍ତବାଦୀ ଭାରତବର୍ଷରେ 
ଦେବତାଙ୍କ ବିଷୟରେ କୌଣସି ଅବଧାରଣା ସୃଷ୍ଟି କରିବାର ଏକଚାଟିଆ ଅଧ୍ବକାର ବ୍ରାହମଣ୍ୟବର୍ଗ 
ହାତରେ ଥଲା ଏବଂ ଏହି ଅଧ୍ୁକାର ରାଜ୍ୟାନୁମୋଦିତ ଥିଲା | ଫଳତଃ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଆପଣା ବର୍ଗ ଓ 
ସତ୍ତାର ସୁବିଧାନୁକୂଳରେ ଏମାନେ ବାରମ୍ବାର ପରିଭାଷିତ କରିଆସିଛନ୍ି । 

ତନ୍ମାଳୀନ ସମାଜରେ ବ୍ରାହ୍ମଣୀ ବିଧବାର ସହବାସ, ଗର୍ଭଧାରଣ ଏକ ଗହିଁତ ସାମାଜିକ 
ଅପରାଧ ଥିଲା, ଯାହା ଫଳରେ ରାଜ ଦରବାରରେ ବ୍ରାହ୍ମଣୀକୁ ସଫେଇ ଦେବାକୁ ହୋଇଥଲା । 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରା ଠ ୨୧୩ 
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ଜିନ୍ଧୁ ଦେବତାଙ୍କ ନାମ ଯେଡ଼ି ଏପରି ସାମାଜିକ ଅପରାଧଗୁଡ଼ିକୁ ଗୌରବାନ୍ତିତ କରିବାଦ୍ଵାରା ଶାସକବର୍ଗର 
କେଉଁ ସାମାଜିକ ଉଦେଶ୍ୟ ସାଧୂତ ହେଉଥିଲା, ତାହା ଅନୁଧ୍ୟାନ ଯୋଗ୍ୟ 1 ସମ୍ଭବତଃ ଏହି ବର୍ଗ 
ଆପଣାର ଏ ପ୍ରକାର ଅପକର୍ମଜନିତ ଅପବାଦ ବା ବିରୋଧ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ପ୍ରତିହିତ କରିବା ପାଇଁ 
ଦେବତାଙ୍କୁ ଏଥିରେ ଭାଗୀ ବା ସହଭାଗୀ କରି ଆଲୋକିକତାର ସାମାଜିକ ଭ୍ରମ ସୃଷ୍ଟି କରିବାର 
ଏକ କୌଶଳ ଅବଲମ୍ବନ କରୁଥଲା | 

ବ୍ରାହଣ୍ୟ ଧର୍ମର ଯୁଗ ବିଭାଜନର କଳିକୁ ଯେଉଁ ଭାବରେ ଚିତ୍ରତ କରାଯାଇଛି, ସେଥିରେ 
ସବୁ ପ୍ରକାର ଅପକର୍ମ ହେବା ବିଧ ନିର୍ବିଷ୍ଟ । ମଣିଷ ପାପ କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ମଣିଷର ଛୋଟ 
ଛୋଟ ଭୂଲ, ସାଧାରଣ ଦୁର୍ବଳତା, ଶାରୀରିକ ଅକ୍ଷମତା ବା ଅପୂର୍ଣତତା ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ଯ ପାପ ଶ୍ରେଣୀରେ 
ଅନ୍ତର୍ଭୁକୁ ହେଉଥଲା । ତେବେ ସକଳ ପାପରୁ ମୁକ୍ତି ଉପାୟ ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିଭର ରୂପ ଏହି ଧର୍ମ 
ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ କରିଛି ! ତାହା ହେଉଛି ବ୍ରାହ୍ମଣର ମଧ୍ଯସ୍ରତାରେ ଦେବଦେବୀଙ୍କର ତୁଷ୍ଟୀକରଣ, ଓଷା ବ୍ରତ 
ପାଳନ ତଥା ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କୁ ଦକ୍ଷିଣା, ସମ୍ମାନ ଦାନ | 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟରେ ନାରୀ 


ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ଜୀବନଧାରାର ଚଳଣୀ, ବିଚାର ଓ ପରମ୍ପରା ଆଦିର ଅବିକଳ ଓ ସାଂଙ୍କେତିକ 
ପ୍ରତିଫଳନ ରହିଥାଏ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଲୋକ ସମାଜରେ ନାରୀର ସ୍ଥାନ, ତା'ର ଏତିହାସିକ ବିକାଶକ୍ରମ 
ଇତ୍ୟାଦି ଲୋକସାହିତ୍ୟରୁ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରାଯାଇପାରେ । 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଏତିହାସିକ ନାରୀ : ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ମୂଳ ସଂଙ୍ଗୃତିରେ ତନ୍ତ୍ର ସଂସ୍କୃତିରେ ନାରୀର 
ସ୍ଥାନ ଥଲା ଗତିଶୀଳ ଓ ଗରିମାମୟ । ଆଦିବାସୀ- ମୁଳବାସୀଙ୍କ ତାନ୍ତିକ ପରମ୍ପରାରେ ନାରୀ 
କେବଳ ସାଧ୍ୂକା ନଥୁଲା, ଅଧୁକନୁ ଶିକ୍ଷୟିତ୍ରୀର ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିପାରୁଥଲା | କର୍ମଳୀବନରେ, 
ସମାଜ ଜୀବନରେ ନାରୀର ସହଭାଗୀତା ରହିଥିଲା |! ଏହି ସଂସ୍କୃତିରେ ଆଦିମ ମାତୃସତ୍ତାତ୍ସକ 
ସମାଜର ଅନେକ ଚଳଣି ପରମ୍ପରା ରୂପରେ ସମାଜରେ ତଥାପି ପ୍ରଚଳିତ ଥଲା | ନାରୀ ଧରିତ୍ରୀ, 
ମାତା ଓ ଉତ୍ପାଦନର ପ୍ରତୀକ ସଦୃଶ ଦେବୀର ସ୍ଥାନ ପରିଗ୍ରହଣ କରିଥଲା ।ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ 
ପରମ୍ପରାରେ “ ସାତବହେନ'ଙ୍କ ଭୂମିକା ଅତୀବ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଥିଲା । ଏହି ' ସାତବହେନ୍‌' ଥିଲେ 
ନିମ୍ନ ତୃଣମୂଳ ବର୍ଗର ସାତଜଣ ସାଧୂକା ବା ସାମାଜିକ କର୍ମୀ । ଜ୍ଞାନଦେଇ ବା ମଦନା ବା ଗୁଣି 
ମାଲେନ, ଲୁହୁକୁଟି ଲୁହୁରେନ୍‌, ନିତେଇ ଧୁବେନ୍‌, ପତରପିନ୍ଧି ବା ପିତେଇ ସଉରେନ୍‌, ଗାଂଗି 
ଗଉରେନ୍‌,ସୁଆ ତେଲେନ୍‌, ସୁକୁଟି ଚମାରେନ୍‌ ଆଦି ରକ୍ତମାସଂର ସପ୍ତ ସାଧୂବକା କନ୍ୟା ପଶ୍ଚିମ 
ଓଡ଼ିଶାର ମୂଳ ସଂସ୍କୃତିରେ ଦେବୀର ଆସନରେ ଅଧବଷ୍ଠିତ ହୋଇପାରିଥିଲେ । ଏହି ସପ୍ତକନ୍ୟାଙ୍କ 
ସମୟ ଖ୍ରୀ.ପୂ. ପ୍ରଥମ ଶତକ ଥିଲା ।* ' ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟ ସେମାନଙ୍କ ସାଧନା ଓ 
ଅଲୌକିକ ମହିମା ସହ “ ସାତବହେନ'ଙ୍କୁ ବେଶ୍‌ ମହିମାନ୍ିତ କରିଛି । କିନ୍ତୁ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର 
ପରବର୍ରୀ ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶକୂରମରେ ବ୍ରାହ୍ଲ ଣବାଦୀ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନ ଓ ସାହିତ୍ଯ 
“ ସାତବହେନଙ୍କୁ 'ଅପଦେବତା ବା ଡାହାଣୀର ପରିଚୟ ମଧ୍ଯରେ ସୀମାବଦ୍ଧ କରିଦେବାରେ ପ୍ରଭୂତ 
ପ୍ରୟାସ କରିଆସିଛି । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଗରିମାମୟ ତାନ୍ତିକ ପୂଷ୍ଠପଟରେ ମୂଳ ସଂସ୍କୃତିର ପୁନର୍ବିନ୍ୟାସ 


୨୧୪ ୦ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ତଥା ନବ୍ୟବ୍ରାହମଣ୍ୟ ଧର୍ମାନୁକୂଳରେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ କ୍ରମ ବ୍ୟବସ୍ଥିତ ହୋଇଆସୁଥବା ପିତୃସରଭ୍ତାତ୍ସକ 
ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବିରୁଦ୍ଧରେ ନାରୀର ସାଧନା ଓ ସ୍ଵାଧୀକାରର ଲଢ଼େଇକୁ ସହଜତନ୍ତ୍ର ମାଧ୍ୟମରେ 
ପୁନଃଜାଗରିତ କରିବାରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କରାଙ୍କ ଏତିହାସିକ ଅବଦାନ ଅତୁଳନୀୟ | ସହଜତନ୍ତ୍ରର ଆନ୍ଦୋଳନ 
ଚର୍ଯ୍ୟା ଆନ୍ଦୋଳନ ରୂପରେ ପ୍ରାୟ ଚାରିଶହ ବର୍ଷ ଧରି ସମଗ୍ର ପୂର୍ବ ତଥା ଉତ୍ତର ଭାରତରେ ବିହାର 
ଓ ନେପାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇଥିଲା ! 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଶାସକବର୍ଗୀୟ ନାରୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ରାଣୀ ବାସଟା (ଅଷ୍ଟମ ଶତକ- 
କୋସଳ), ରାଣୀ ଆଶା କୁମାରୀ ( ଉନବିଂଶ ଶତକ-କଳାହାଣ୍ଡି) ଏବଂ ରାଣୀ ମୋହନ କୁମାରୀ 
(ଉନବିଂଶ ଶତକ-ସମ୍ବଲପୁର) ଇତ୍ୟାଦିଙ୍କ ନାମ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ | ସୋମବଂଶୀ ରାଣୀ ବାସଟା 
ତାଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ କୋଶଳରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମର ପ୍ରସାରରେ ପ୍ରଭୂତ ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରିବା 
ସହ ଏଠାରେ ବହୁ ହିନ୍ଦୁ ମନ୍ଦିରର ନିର୍ମାଣ କରାଇଥିଲେ, ତଥା ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ଅନେକ କରମୁକ୍ତ 
ଜମି ଓ ଗ୍ରାମମାନ ଦାନ କରିଥଲେ । ଉନବିଂଶ ଶତକରେ କଳାହାଶ୍ତିର ରାଣୀ ଆଶାକୂମାରୀ ଓ 
ସମ୍ବଲପୁରର ରାଣୀ ମୋହନକୁମାରୀ ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ସହାୟତାରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ ଅନ୍ୟ ଉନ୍ନତ କୃଷିଜୀବୀ 
ବହିରାଗତ ଆର୍ଯ୍ୟଜାତିମାନଙ୍କୁ ଗୌତି ପ୍ରଦାନ ମାଧ୍ଯମରେ ଏ ଅଞ୍ଚଳର ସମଗ୍ର ସମତଳ ଭୂମିର 
ଆଦିବାସୀ ଜନଜାତିମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଖୁଟକଟା ଜମି ଓ ଭୂମିରୁ ବିସ୍ଥାପିତ କରିବାରେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ 
ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରିଥିଲେ ! ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ କି ଏହି ବିସ୍ଥାପନ ଉନବିଂଶ ଶତକର ଆଦିବାସୀ 
ବିଦ୍ରୋହଗୁଡ଼ିକର ସବୁଠୁ ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ଥିଲା ! 


ପଶ୍ଚିମ୍ଭ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ନାରୀ: ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ଉପସ୍ତରାପିତ 
ନାରୀକୁ ତିନିଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରି ଆଲୋଚନା କରାଯାଇପାରେ | ଯଥା- (କ) ଦେବୀ, (ଖ) 
ମାନବୀ, (ଗ) ସମାଜୀ | 

(କ) ଦେବୀ : ନାରୀର ଦେବୀ ରୂପ ହେଉଛି ପ୍ରକୃତି ବା ମାଟିମାତାର ମାନବୀକୃତ ରୂପ | ଏହା 
ବ୍ୟତୀତ ଅତୀତରେ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ସାଧନା ବଳରେ ମଧ୍ଯ ନାରୀ ଦେବୀ ରୂପକୁ 
ଉନ୍ନୀତ ହୋଇଛି । ଦେବୀ ରୂପରେ ନାରୀ ହେଉଛି ଶକ୍ତି ସ୍ଵରୂପିଣୀ ତଥା ଉତ୍ପାଦନ ଓ ଉର୍ବରତାର 
ପ୍ରତୀକ | ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ମିଥ୍‌ ଓ ଲୋକୋସତ୍ସବମାନଙ୍କରେ ନାରୀର ଦେବୀ ରୂପ 
ବିଦ୍ୟମାନ | ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସଂସ୍କୃତିରେ ରାଜ୍ୟର ଆଗ୍ରହରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମାନୁକୂଳରେ 
ଦେବୀରୂପର କ୍ରମସଂସ୍କୃତିକରଣ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । 


(ଖ) ମାନବୀ : ଆପଣାର ସ୍ବେହମମତା ଗତ ସମ୍ପର୍କ ସହ ନାରୀର ମାନବୀ ରୂପ ପ୍ରତୀକିତ ହୁଏ । 
ନାରୀ ପ୍ରେମ, କରୁଣା, ମମତା, ସହନଶୀଳତା, ଉଦାରତା ଆଦି କୋମଳ ସତସ୍ଵଭାବରାଜିର 
ଅଧ୍କାରୀଣୀ ଅଟେ | ମାନବୀୟ ପ୍ରେମର ଆହ୍ବାନରେ କେତେବେଳେ ସେ ସମାଜର ବନ୍ଧନ ଭାଙ୍ଗି 
କୁଂଜବନରେ ଆଶ୍ରୟ ନିଏ | ଯେମିତି- 


ଆହାରେ କାଇିଆ ହାତି 
ତୋହର ମୋହର ରହୁ ପୀରତିରେ 
ଧନ, କୁଞ୍ବନେ ହେମା ଜାତି, ସଜନୀରେ..... 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରା ଠି ୨୧୫ 
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ସେହିପରି ନାରୀଟିଏ ହିଁ ନାରୀକୁ ବୁଝିପାରେ । କୁମାରୀ ଜୀବନରେ ନାରୀର ସବୁଠୁ 
ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ସାଥୀ, ମାର୍ଗଦର୍ଶକ ହୋଇଥାଏ ମାଆ | ମାକୁ ନେଇ ତା'ର ସାମାଜିକ ସ୍ବେହ 
ସମ୍ପର୍କସବୁ ଗଡ଼ିଉଠିଥାଏ । ମାଆର ଅବର୍ଭମାନରେ ସବୁ ସମ୍ପର୍କ ଅର୍ଥହୀନ ହୋଇଯାଏ ଓ ଅସହାୟତା 
ମାଡ଼ିଆସେ । ଯେମିତି - 
ମାଆଁ ଥଲେ ମାମୁଘର 
ମାଆଁ ମରିଗଲେ କିଏ କାହାରରେ 
ଦୁନିଆଁ ଦିଶେ ଅନ୍ଧାର, ସଜନୀରେ..... 
ମାଆ ପରି ବାପାଙ୍କ ସହ ଝିଅର ସମ୍ପର୍କ ବି ଅତି ମମତାଶ୍ରିତ | ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ 
ସାହିତ୍ୟରେ ବାପ-ଝିଅର ସ୍ନେହ ସମ୍ପର୍କ ତଥା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପାରିବାରିକ ସ୍ନେହ ସମ୍ପର୍କରେ ଚିତ୍ର ସୁପ୍ରତୁଳ 
ଯଥା- 
ଆହା ମୋ ଶର୍ବନା ପକ୍ଷୀ 
ମୁଇଁ ତ ଗୋ ବାପା ଜନମ ଦୁଃଖ ଗୋ 
ସତେ, ଘାଏଁ ନି ଆଏଲ ଦେଖ, ପିଅର ଗୋ 


(ଗ) ସମାଜୀ: ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ରାଜତାନ୍ତିକ ସାମନ୍ତ୍ରୀ ସମାଜରେ ବିଭିନ୍ନ ବର୍ଗର ନାରୀର 
ସାମାଜିକ ସ୍ପିତିକୁ ଏହି ଅଂଶରେ ବିଚାର କରାଯାଉଛି । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ମୂଳ ସଂସ୍କୃତିର କ୍ରିୟାଶୀଳ 
ଓ ଗତିଶୀଳ ନାରୀ ସମାନ୍ତୀ ସମାଜରେ ଅବଦମିତ ଓ ଉପ୍ପୀଡ଼ିତ ହୋଇଛି । ସାମନ୍ତୀ ସମାଜରେ 
ପୁରୁଷ ସତ୍ତାତ୍ସକତା ଚରମ ଉଜ୍କର୍ଷରେ ପହଞ୍ପୃଥ୍‌ବାବେଳେ ଏହି ସମାଜର ଲୋକଗୀତମାନ ନାରୀର 
କରୁଣ ବିଳାପରେ ଭରି ଉଠିଛି । ନାରୀ ବିବାହ ପରେ ହିଁ ସମାଜୀ ହୋଇଯାଏ | ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ 
ଲୋକସାହିତ୍ୟ ଶାଶୁଘରେ ବାପଘରର ଗେଲବସର ଝିଅର କରୁଣ ଢୀବନର ଚିତ୍ର ପ୍ରତ୍ୟାପନ 
କରିଥାଏ | କାନ୍ଦଣା ଗୀତରେ ଶାଶୁଘରକୁ ଯମପୁର ରୂପେ ବର୍ଣନା କରାଯାଇଥିବା ବେଳେ ସଜନୀ, 
ହୁମୋ-ବଉଲି ଇତ୍ୟାଦି ଗୀତ ନାରୀ ଜୀବନର କରୁଣ ପରିସ୍ଥିତିସବୂର ବର୍ଶ୍ନାମୁଖର ହୋଇଉଠିଛନ୍ତି | 
ଶାଶୁଘରେ ନାରୀ କେବଳ ଉପ୍ପୀଡ଼ିତ ହୁଏ ନାହିଁ ଅଧ୍ୂକନୁ କେତେବେଳେ ତାକୁ ସପତ୍ନୀ ସହ 
ଜୀବନାତିବାହିତ କରିବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ | ଏହା ବ୍ୟତୀତ ତାକୁ ପତି ପୁରୁଷର ରକ୍ଷିତା ଗମନ, ପରାକୀୟା 
ସମ୍ପର୍କ ଓ ନିଶାଖୋରୀତାକୁ ବି ସହ୍ୟ କରିବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ | ପ୍ରତିବାଦର ପ୍ରତିଫଳ ସ୍ତରୂପ ତାକୁ ମାଡ଼ 
ଖାଇବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ | ଯେମିତି - 
ସଚ୍ଚନା ରାଂପିଲା ଡାଲେ 
ନିତି ପଡ଼ୁଥିବୁ ମୋର ପାଦ ତଲେରେ 
ନନି, ଆନିମି ଧାଂଗରି ହଲେ ରେ ନବିନା.. 
ଅଥବା ବାହାକୁ ପନତ ଭିରେ 
ମାରକୁ ବୋଇଲେ ମୋର ଦିହ ଥରେ ରେ 
ଧନ, ଭାଷାଶୁନି ଦମ୍‌ ଝଡ଼େ, ସଜନୀରେ... 
ଅଥବା ଟେସନେ ଚମକେ ଲୁହା 


୨୧୬ 0 ପଷଶ୍ତିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ଏସମ ଚମକେ ପୁରୁଷ ମାୟାରେ 
ସତେ, ବିନା ଦୂଷେ ଦଶ୍ଡ ଦିଆ, ସଚନୀରେ 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସମାଜରେ ବୈଧବ୍ୟ ସମବେଦିତ ହୋଇଛି କିନ୍ଧ ରାଆଁଡ଼ି ( ବିଧବା), 
ଛାରରି ( ଛାଡ଼ପତୁ ପ୍ରାପ୍ତା ନାରୀ)ଓ ବାଂଝ ନାରୀର ସାମାଜିକ ସ୍ପିତି ଅବହେଳିତ ଓ ଅବମାନିତ ! 
ଏହି ଅଞ୍ଚଳର ନିମ୍ନବର୍ଗ ତୃଣମୂଳ ସଂସ୍କୃତିଗୁଡ଼ିକରେ ବିଧବା ଓ ଛାଡ଼ପତ୍ରଧାରୀଙ୍କ ପୁନର୍ବିବାହ ଅନୁମୋଦିତ 
ହୋଇଥବା ବେଳେ ବ୍ରାହ୍ମଣବାଦୀ, ସଂଭ୍ରାନ୍ତ ଓ ଉଚ୍ଚଢାତିବର୍ଗ ସଂସ୍କୃତିଗୁଡ଼ିକର ଏହା ଉପରେ ନିଷେଧ 
ରହିଛି । ବ୍ରାହ୍ମଣ ସମାଜର ପବିତ୍ରତା ଓ ଶୁଦ୍ତାର ସାମାଜିକ ରାଜନୀତିରେ ରାଆଁଡ଼ି ଓ ଛାଡ଼ରୀ ନାରୀ 
ଅପବିତ୍ର ଓ ଅଶୁଦ୍ଧ | କୌଣସି ଶୁଭ ବା ଧାର୍ମିକ କର୍ମରେ ଏମାନଙ୍କ ଉପସ୍ଥିତିକୁ ମଧ୍ୟ ଅମଙ୍ଗଳର 
ପ୍ରତୀକ ଭାବରେ ଏହି ସମାଜରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥାଏ | ଲୋକୋକ୍ତି ମାଧ୍ଯମରେ ଏମାନଙ୍କ 
ଜୀବନର ନିଃସଙ୍ଗତା ଉପହସିତ ହୋଇଥାଏ | ଯେମିତି - 
ଝାର୍‌ ମଲ୍ମଲ୍‌ ପିପଲ୍‌ ପତର 
ପାଏନ୍‌ ମଲ୍ମଲ୍‌ କେରାଲି 
ଗାଁ ମଲ୍ମଲ୍‌ ରାଆଁଡ଼ି, ଛାର୍ରି 
ସଭା ମଲ୍ମଲ୍‌ ଭିଡାରି | 
ସାମନ୍ତୀ ସମାଜରେ ପୁଡ୍ର ରତ୍ନ ଆଖ୍ୟା ଲାଭ କରିଥିବା ବେଳେ କନ୍ଯା ଅଭିଶପ୍ତା । ଏହି 
ସମାଜରେ ପୈତୃକ ସମ୍ପଦରେ କନ୍ୟାର ଉତ୍ତରାଧଵକାର ନଥାଏ | ପୁଣି କ୍ରମୋନ୍ସତ ସଭ୍ୟ ସମାଜରେ 
ଯୌତୁକର ବୋଝ କନ୍ୟାକୁ ପରିବାର ପାଇଁ ବୋଝ ସଦୃଶ କରିଦିଏ । ପୁତ୍ରର ଗୁରୁତ୍ଵ ବ୍ରାହ୍ମଣବାଦୀ 
ସମାଜରେ ଅଧକ ! ବ୍ରତକଥାରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ତେଣୁ କୁହାଯାଇଛି “ପୁତ୍ର ଥିଲେ ଭାରିଜା 
ବୋଲାଇ, ପୁତ ନଥୁଲେ । ଦାସୀ ସିନା” ।° ? ସାମନ୍ତୀ ସମାଜ ନାରୀକୁ ଘରକୋଣର ଦାସୀଠାରୁ 
ଅଧୂକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା କରିନାହିଁ । ଏହା ନାରୀକୁ କେବଳ ପାତିବ୍ରତ୍ଯ ଓ ସତୀତ୍ଵର ପବିତୂତା ଶିଖେଇ 
ନାହିଁ, ଅଧୁକନୁ “ ସତୀ” ପ୍ରଥାର ସମର୍ଥନ ବି କରିଛି । ଦୂର୍ଗାବ୍ରତରେ କୂହାଯାଇଛି “ ଯେଉଁ ନାରୀ 
ଭର୍ଭା ସଙ୍ଗେ ଅଗ୍ନୀ ଖାଇ, ସେ ନାରୀ ସ୍ଵର୍ଗେ ବସି ଅମୃତ ଖାଇ । ବ୍ରତକଥାର ଆଧୁଭୌତିକ 
ସମ୍ବିଧାନରେ ସ୍ତ୍ୀ ହତ୍ୟାକୁ ପାପଶ୍ରେଣୀରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ କରାଯାଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସ୍ତ୍ରୀ ହତ୍ୟା ଓ ସ୍ଵାମୀ 
ହତ୍ୟାର ଯମଦଶ୍ଡ ବିଧାନରେ ପ୍ରଭୂତ ତାରତମ୍ୟ ରହିଛି | ରବିନାରାୟଣ ବ୍ରତରେ ସ୍ତ୍ହନ୍ତା ପାଇଁ 
ସହସ୍ରେ ବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପଶୁ ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ହେବାର ଯମଦଶ୍ଡ ବିଧାନ କରାଯାଇଥିବା ବେଳେ 
ପରୁଷହନ୍ତା ପାଇଁ କେତେଗୁଡ଼ିଏ ଯମଦଣ୍ଡ ବିଧାନ କରାଯାଇଛି | ଯଥା : (କ) ଯମ ଗରମ 
ଲୁହାରଡ଼ ମୁହଁରେ ପୁରାଏ, ( ଖ) ଗରମ ଘିଅ ଶରୀରେ ଢାଳେ (ଗ) ଭିକ୍ଷା ବି ନ ମିଳେ, (ଘ) 
କେବେ ବି ଜନ୍ମ ନିଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚିରନ୍ତନ କାଳେ ସେ ନର୍କକୁଣ୍ଡରେ ପତିତ ହୋଇଯାଏ ।" 
ବ୍ରତକଥାଗୁଡ଼ିକ କେବଳ ବାଂଝ, ଅପୁତ୍ରିକ, ବିଧବା ନାରୀଙ୍କୁ ଅଭିଶପ୍ତା କରେ ନାହିଁ ଅଧବକନତୁ 
ଅଭିଶପ୍ତା ଉଆଁସୀ କନ୍ୟାର ଧାରଣାକୁ ବି ଦୃଢ଼ କରିଛି ! ବ୍ରତକଥାଗୁଡ଼ିକର ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଉପନିବେଶିକରଣର ମୁଖ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି- ନାରୀ ଓ ନାରୀର ମାନସ | 
ପୁରୁଷ ସମାଜ ନାରୀକୁ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ପ୍ରତୀକ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛି । ପୁରୁଷର ଏହି 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରାଣତା ପଛରେ ଏକ ଉପଭୋକ୍ତାବାଦୀ ମନ ବି ରହିଆସିଛି । ତେବେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରା ଠ ୨୧୭ 
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ଶ୍ରମଶାନ୍ତ ତୃଣମୂଳ ସଂସ୍କୃତିମାନଙ୍କର ସୌହନ୍ଦର୍ଯ୍ୟବୋଧ ତଥାକଥିତ ଉନ୍ନତ ସଭ୍ୟ ସମାଜଠାରୁ ଭିନ୍ନ | 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ତେଣୁ କର୍ମପ୍ରବଣା କାଳୀ ଝିଅ ସଂଭ୍ରାନ୍ତ ଗୋରୀ ଝିଅଠାରୁ ଅଧୁକ 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପ୍ରାପ୍ରା ହୋଇଛି | ଯେମିତି : 

ଲେମଭଉ କାଟିଲି ରସ 

କାଲି ଗୁରି ବୋଲି ବାହୁନି ଦେସହୋ 

ସତେ କାଲିର ଦିହେଁ ଟେଭା ରସ,ସଜନୀରେ... 


ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 


ଏହି ବିଭାଗରେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକର ଇତିହାସ ଦୃଷ୍ଟି ବା ଇତିହାସ ପ୍ରତି ସମ୍ବେଦନା, ସାମନ୍ତ 
ପ୍ରତି ତାର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ତଥା ପରିବର୍ରିତ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ଆଧୁନିକୀକରଣ ଓ ବିସ୍ଥାପନ ପ୍ରତି ଲୋକର 
ଦୃଷ୍ଟିକୁ ଅତି ସଂକ୍ଷେପରେ ଆଲୋଚନା କରାଯାଉଛି ! 


ଇତିହାସ ଦୃଷ୍ଟି : ଲୋକସାହିତ୍ୟ ଇତିହାସକୁ ଅତି ଆଦିମ କାଳରୁ ଆତ୍ସୀକୃତ କରି ଆପଣା ଜୀବନ 
ବ୍ୟବସ୍କା, ସମାଜ ଚଳଣି, କଳା, ବିଜ୍ଞାନ, ଭାଷା ଓ ସର୍ବୋପରି ଲୋକସାହିତ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ପରିବହନ 
କରିଆସିଛି ! ଲୋକ ଇତିହାସ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଘଟଣାକ୍ରମ ରୂପରେ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସମୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଲୋକମନରେ 
ଓ ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ପ୍ରତିବିନ୍ବିତ ହୋଇଥାଏ | ସମୟର ଗତି ସହ ଏହା କ୍ରମେ ପ୍ରତୀକଗୁଡ଼ିକରେ 
ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇ ପରିବାହିତ ହୋଇଥାନ୍ତି । ଏହି କ୍ରମରେ ଅତୀତର ପରମ୍ପରା ପୁରୁଷମାନେ 
ସମାଜରେ ଦେବତାର ଆସନ ପରିଗ୍ରହଣ କରିନିଅନ୍ି । ମିଥ, ଉସସବ, ଚଳଣୀରେ ପ୍ରତୀକିତ ପଷ୍ଚିମ 
ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ଇତିହାସର ବିକାଶକ୍ରମକୁ ଏଇ ଅଧ୍ୟାୟରେ ସମୀକ୍ଷା କରାଯାଇସାରିଛି | ଏଠାରେ 
ସାମ୍ପତିକ ଲୋକମାନସରେ ଘଟଣାକ୍ରମ ରୂପରେ ପ୍ରତିବିମ୍ବିତ ଇତିହାସର ସୂଚନା ମାତ୍ର ଦିଆଯାଉଛି । 
ଇତିହାସ ରୂପରେ ଆଜି ଯାହା ଲୋକମାନସରେ ରହିଛି ତାହା ହେଉଛି ଉନ୍‌ବିଂଶ ଶତକରେ 
ମୁଳବାସୀଙ୍କ ସତ୍ତା ବିପକ୍ଷରେ ରଚ୍ତାକ୍ତ ବିଦ୍ରୋହ ତଥା ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବବର୍ରୀ ଓ ପରବର୍ଭୀ କେତେକ 
ଜନ ଆନ୍ଦୋଳନ । ଘୈସ ଜମିଦାର ପରିବାର, ସୁର ଗଙ୍ଗାଧର ଇତ୍ୟାଦି ଆଜି ବି ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର 
ଜନମାନସରେ ଏତିହାସିକ ବୀର ରୂପରେ ସ୍ଵୀକୃତ । ଆଜି ବି ଏହି ଅଞ୍ଚଳର “ଲୋକ” ଛବିଲ 
ସାଏଙ୍କର ବୀରତ୍ୃ ପୂର୍ଣ ଆତ୍ନୋତ୍ସର୍ଗକୁ ମନେରଖୁଛି । ଯେମିତି- 

ଗଲି ଗଲି ଗଲି ଗଲି 

ଛବିଲ ସାଏ କେ ବାଜଲା ଗୁଲି କାଏଁ 

କୂଦୋପାଲିର ଗାଆଁଖୁଲି, ସଜନୀରେ 

ଅଥବା : ଅଲୁଆ ଚଉଲର ମଡ଼ା 
ସୁର ଗଂଗାଧର ଗଲେ ବାମଂଡା ହୋ 
ସତେ, ରକତେ ମାତିଲା ଖଁଡ଼ା, ସଜନୀରେ... 
ସେହିପରି ସୁରେନ୍ଦ୍ର ସାଏଙ୍କ ଜନବିଦ୍ରୋହରେ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରି ତ୍ୟାଗ ଓ ବୀରତ୍ବର 

ଚରମ ନିଦର୍ଶନ ରଖୁଥିବା ର୍ସ ଜମିଦାର ପରିବାରକୁ ଅତି ଶ୍ରଦ୍ଧାଶୀଳ ରୂପରେ ମନେପକାଏ 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକର ଇତିହାସ ଦୃଷ୍ଟିର ଉଦାହରଣ ନିମ୍ନରେ ଦିଆଗଲା । 


୨୧୮ ଠ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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କାଟିଗଲି କୁସେର୍‌ ଭାଇ ପକେଇ ଦେଇିଁ ରେଲି 
ସପନ ସାଲେ ନାଇଁ ମର୍‌ଲେ କୁଇଲ୍‌୍ତା ଆଉର୍‌ ତେଲି 
ଯାହା ଥୁଲେ ରାଆଁଡ଼ି ଦୂଃଖୁ ମର୍‌ଲେ ଭାଲି ଭାଲି 

ପୁଓ ମାଏପୋ ଛାଡ଼ିକରି ମୁନଷ ଦେଲେ ମେଲି 

ଭୂକେ ଦୂଖେ ଖାଏଲେ ତେତେଲ୍‌ ପତର, ତୁହା ବୂରୋ ଛାଲି 
ରସ ମାଡ଼ିବସରେ । 

ବେନ୍ଦ୍ରା ସରକାରର କାରଏ ଶାସନ ର୍ଘେସ୍ତା ହେଲା ର୍ପେସ 
ରସ ମାଡ଼ିବସରେ । 

ରସର୍କେଲି ବୋ... 

କଜୁକୂରା ଡାର୍କୁ ବାଢିଲାରେ ବରିହା ଘରର ର୍ଡ୍ଦେକି 
ସାଲବନ୍ଧା ଘୁଡ଼ାରେ କାଏଁ ଦୁଆରେ ହେଲା ଟେକି 
ଫୁଲଝର ରାଇଜେ ଧନ ସିସଲ ପାହାଡ଼ 

ସିସଲ ପାହାଡ଼ ପରବତେ ଅଛେ ଘୁଡ଼ାଧାର 
ସମଲ୍ପୁରର୍‌ ଧୁବା ତୁଠେ ବାଢିଗଲା ବଜା 

ଡାକରା ନାଗରା ଦେଲା ଧନମୋର୍‌ 

ସମଲ୍ପୁରିଆ ରଜା ରସ 

ରସିକ ଶିଖର 

ଭାତ୍ତବକା ତବକିଗଲା ଧନ ମୋର୍‌ ର୍ଘେସର୍‌ ଜମିଦାର 
ରସ, ରସିକ ଶିଖର 

ରସରକେଲି ବୋ... 

ଉଚ୍ଚଲ୍‌ ସିଂ ଆର କୃଂଢେଲ୍‌ ସିଂ 

ଦୁହେଁ ବାନ୍ଧଲେ ଜୁଲି 

ବେନ୍ଦ୍ରାମାନ୍‌କେ ମାରିଦେଲେ ଆଏଁଖହିଟା ଗୁଲି 

କୂସେର୍‌ ବାରିର୍‌ ଖୁଚି, 

କୁଂଜେଲ ସିଂହର୍‌ ଲଢ଼େଇ ଦେଖୁ ସାଏବ ଗଲା ପୁଁଚି 
ବେନ୍ଦ୍ରା ଡେରା ବାନ୍ଧିଥିଲେ ଅନ୍ଧାରି ବୃରେଇ 

ରିର୍ସୈ ଆଏଲେ ବେନ୍ଦ୍ରାମାନେ ଘୈସ ଦେଲେ ପୁଡ଼େଇ 
ପରଜା ରହେଲେ ଗାଁ ଗହଲି ବରିହା ରହେଲେ ଝାରୈ... 
ଆଁଠେ ରକତ୍‌ ବହିଗଲା ଧନ ମୋର କୁଂଢେଲ୍‌ ସିଂହର ମାନେ, 
ରସ ରସିକ ଶିଖର 

ଭାଟେନଙଡ଼ୁଙ୍ଗୁରି ଠାନୁ ଲେଖାପଥର ପଡ଼ିଲେ ମୁର୍ଦ୍ଦାର 
ରସ, ରସିକ ଶିଖର । 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରା ଠି ୨୧୯ 
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ରସରକେଲି ବୋ... 
ବାଏସିର ପାଂଚପାଲିରେ ଭାଇ ଦାମ ଗଡ଼ତିଆ ବଡ଼ 
ନରସିଂହନାଥେ କିରିଆ କଲା ତା'ର ପୁଓ କେ ମାଏଲା ପୁଢ଼ 
ସାଢ଼ିଦୁଲି ଲୁଜିଥୂଲା ବଏରି ସିଂ ମଲା 
ନାଇଁ ହଟଲା ହଟେ ସିଂ ଦିପାନ୍ତର୍କେ ଗଲା ( ୨ ଥର) 
କଲିଆ ଘୁଡ଼ାର କାନ ମାଧୋସିଂର ପାଚଟା ଖୁଟି 
ଧନ ମୋର୍‌ ବିଟିଲା ନାରନ ରସ ରସିକ ରତନ 
ମେଛା କାଟି ଜୀବନ ଦେଲା ମୁଁଡ଼ କଟା ଘୌସର ଜୁଆନ 
ରସ, ରସିକ ରତନ (କାଲିଆ - ଘୈସ- ) 


ସାମନ୍ତପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ : ଏକ ସାମନ୍ତ ସମାଜରେ ସାମନ୍ତ ଓ ସାହୁକାର ପ୍ରତି ଲୋକର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ 
ସାଧାରଣତଃ ଉପକ୍ଷୋପୂର୍ଣଣ ଓ ତାତସଲ୍ୟପୂର୍ଣ। ସାମନ୍ତୀ ଅତ୍ୟାଚାର ପ୍ରତିବାଦରେ ଲୋକଗୀତ ମୁଖର | 
ସେହିପରି ସହୃଦୟ ସାମନ୍ତର ଗୁଣମାନ ବି ଲୋକଗୀତରେ ରହିଛି ! 
ଛାନି ଛାନି ଛାନି ଛାନି 
ଆମର ଜମିଦାର ଆନିଛେ ରାନି ହୋ 
ସତେ, ଡେବିରି ଆଁଖୁଟା କାନି, ସଜନିରେ... 
ଅଥବା ରସରକେଲି ବୋ... 
ଶୁନ ଶୁନ ମାଁ ବହେନ୍‌ ମନ୍‌ ଦେଇ କରି ଶୁନ୍‌ 
କହୁଅଛୈ ରଜା ଜମିଦାରଙ୍କର ଗୁନ୍‌ 
ପାନ୍‌ପତରି ପାନ 
ବଡ଼ା ଧରମ୍କାରୀ ଥୁଲା ଲୁହାସିଂଗାର୍‌ ଦୂଆନ 
ଦୂହି କାନେ ପିନ୍ଧିଥିଲା ଦୂଇଟା ଫିରଫିରା 
ଆଏଲେ ସାହେବ, ମାଏଲେ ମରା 
ଡିଡିସରା କର୍ଲା ଡେରା ବଲାଙ୍ଗିରିଆ ରଜା 
ହାତିର୍‌ ଉପରେ ବାନ୍ଧିଥିଲା ପଚାସ୍‌ ହାତର୍‌ ଧଜା 
ରଜା ପଦମ୍ପୁର, 
ଜୀବଜ୍ଜତୁ ପୁସିଥୂଲା ଅପାରୁଁ ଅପାର 
ଘୈସର୍‌ ଜମିଦାର, ବଡ଼ା ଫରିକାର 
ଅଂଧାର ରାତି ବୁଲି ଯାଏସି ଜଙ୍ଗଲ ଭିତର 
ବାରଖଡ଼ିଆ ଗଁତିଆ, ସେ ଘୁଡ଼ା ରସିଆ 
ଯେତେ ମନା କଲେ ଯାଇ ଘୁଡ଼ାର୍‌ ଉପରେ ଠିଆ 
ହେଲା ପଛେ ବୁଢ଼ା, ନାଇଁ ଛାଡ଼ଲା ଘୁଡ଼ା 
ଘୁଡ଼ା ଘୁଡ଼ା ବଲିକରି ଜୀବନ ପଛେ ଗଲା | 


୨୨୦ ଠ ପଶ୍ତିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ଚୁହାନପାଲିର୍‌ ଗଁତିଆନିର ମୁଁ ଡ଼େ ନାଇଁ ବାଲ 
ଖୁସା ଗୁଟେ ଖୁସିଥିଲେ ନାଗର ହଲେ ଲରଲର 
ରସ, ରସିକ ଶିଖର, 

ଛାର୍‌ କଥାଲାଗି ନୂଆଁ ନାଗର 

କଲା ଅନାଦର 

ରସ, ରସିକ ଶିଖର | 


ପରିବର୍ଭିତ ପ୍ରେକ୍ଷାପଟ : ଭାରତର ସ୍ବାଧୀନତା ତଥା ଗଡ଼ଜାତଗୁଡ଼ିକର ଓଡ଼ିଶା ରାଜ୍ୟ ସହ ମିଶ୍ରଣ 
ସହ ଓଡ଼ିଶା ଓ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାମନ୍ତୀ ରାଜନୀତିର ପରସମାପ୍ରି ହୁଏ, ଏବଂ ଏହା କେତେକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାଗତ ପରିବର୍ଭନ ଆଣେ । ଏହାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକଗୀତ କହେ - 


ବାଇଗନ ତରକାରୀ 
ଗାଁର ଗର୍ଅତିଆ ପରଦୁଆରି ହୋ 
ଧନ, ଦେଶ ହେଲା ସରକାରୀ, ସଜନୀରେ ... 


ଅଥବା ଡାଲଖାଇ ହୋ.... 


ଭୁବନେସରରେ ମନ୍ତିମଣ୍ଡଲ 

ଏସବୁ ଭିଆଣ ତୁମର ଖେଲ 

ଶିବ ଶିରେ ଦେମି ଦୂଦରା ମାଲ 

ଦେଖୁବବାକେ ମନ୍‌ ମୋର୍‌ ସାଖ୍ମଗୋପାଲ, ସାଖୂଗୋପାଲ 
ଲହଡ଼ା ମାରୁଛେ ବଉଲ ସମୁଦର ଜଲ କାଁ 
ଡାଲଖାଇ ବୋ... 


ସେହିପରି ନୂତନ ଉଦ୍ୟୋଗୀକରଣଜନିତ ବିକାଶ ଓ ବିସ୍ଥାପନ ଲୋକମନରେ ଚମକ ଓ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି । ପରିବର୍ଭିତ ପରିସ୍ଥିତିରେ ନୂତନ ଶିକ୍ଷା ସହରୀକରଣ ଓ ଯାନ୍ତିକତା 
ଲୋକମନରେ ନୂତନତାର ଭାବ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି | 


ଯଥା 


ଅଥବା 


ଗାଡ଼ିଗଲା ଗେରେନ୍‌ ଗୁଲା 

ଗାଡ଼ିର ଭିତରେ ରେଡ଼ିଓ ଥିଲା ରେ 

ସତେ, କଇଗାନା ଗାଉଥଲା, ସଜନୀରେ.... 

ଡାଲଖାଇ ରେ 

ଦସରା ମାସରେ ବାଜିଲା ଢ଼ୋଲ 

ହରି ବୋଲ ବୋଲ ଗୋବିନ୍ଦ ବୋଲ 

କଲିକତାରେ ସେ ହାବଡ଼ା ପୋଲ 

ବଂଗାଲି ଫେସନ ସିନେମା ଖେଲ 

ଏକା ପେଟ ଲାଗି କରେ ଉଡ଼ିଆ 

ରେକେସା ଠେଲ, ରେକେସା ଠେଲ କାଏଁ, ଡାଲଖାଇରେ । 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରା ଘି ୨୨୧ 
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ସେହିପରି ଉଦ୍ୟୋଗୀକରଣ, ନଦୀବନ୍ଧ ନିର୍ମାଣ ଇତ୍ୟାଦି ଜନିତ ବିସ୍ତ୍ରାପନ ବିରୁଦ୍ଧରେ ମଧ୍ଯ 
ଲୋକଗୀତ ମୁଖର ରହିଛି । ଯେପରି 
ଗାଡ଼ିଗଲା ରାଉରକେଲା 
ପାଚିଲା ପନସ ବିଗଡ଼ି ଗଲାରେ 
ତୁମର କଥା ଜନାଗଲା, ସଜନି ରେ 
ଅଥବା ସିଲରେ ବାଟିଲି କଲା 
ତୁମେ ଘେନିଦେଲ ଆଦେଲିସରାରେ 
ମାଟି ଡେମେ ବୁଡ଼ିଗଲା, ସଜନୀରେ... 
ଉପରୋକ୍ତ ପଦରେ କଳାହାଶ୍ରିର ବିସ୍ଥାପିତ ଲଳନା ମାଟିବନ୍ଧ ସ୍ଵରୂପ ସାଗରରେ ହଜିଯାଇଥିବା 
ତା'ର ସ୍ଵତିସତ୍ତା ଅଳଙ୍କାର ଆଦେଲିସରା ମାଧ୍ଯମରେ ବିସ୍ଥାପନଜନିତ ଉଚ୍କଡ଼ା ଜୀବନ ଓ ପ୍ରେମର 
ଆଖ୍ୟାନ ସଂପ୍ରେଷଣ କରୁଛି । 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ଜନଜୀବନର ପ୍ରତିଟି ବିଧାକୁ ଅଙ୍ଗୀକାର କରିଛି । 
ସାମାଜିକ ଜୀବନ, ଦର୍ଶନ, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟଦୃଷ୍ପି, ଚଳଣି ଓ ସର୍ବୋପରି ସାମାଜିକ ସାଂସ୍କୃତିକ ଗତିଶୀଳତାର 
ପ୍ରତିଟି ଦିଗ ଏଠାରେ ଅଙ୍କିତ ହୋଇଛି । 


ପାଦଟୀୀକା 

୧. କଲା କୀ ଜଗୁରତ - ଆଣ୍ଡେଷ୍ଟ ଫିସର, 1990 
୨. ଫିସର, 1990 

୩. ଫିସର, 1990 

୪. ଫିସର, 1990 

୫. ଫିସର, 1990 

୬. ଫିସର, 1996 

୭. ପାଣିଗ୍ରାହୀ ଓ ପଣ୍ଡା, 1996 
୮. ଚଙଟ୍ଗୋପାଧାୟ, 1984 

୯. ଚଙଟ୍ଗୋପାଧ୍ୟାୟ, 1984 
୧୦. ପାଣିଗ୍ରାହୀ ଓ ପଣ୍ଡା, 1996 
୧୧. ମଲ୍ଲିକ, 1931 

୧୨. ପାଣିଗ୍ରାହୀ ଓ ପଣ୍ଡା, 1996 
୧୩. ପାଣିଗ୍ରାହୀ ଓ ପଣ୍ଡା, 1996 


© 
© 


©, 


ଏଡା ଏକଡ଼ ଏନୃଭ 


®, 
, 
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ଉପସଂହାର 


ଆଲୋଚିତ ନିବନ୍ଧ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା : ଲୋକସାହିତ୍ୟର ଏତିହାସିକ 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଲୋକସାହିତ୍ୟ ଓ ତତ୍ସମ୍ପର୍କିତ ଉପାଦାନମାନଙ୍କରେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକତାର୍ତିକ 
ତର୍ତ୍ଗୁଡ଼ିକ ଆଧାରରେ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି । ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଏହାର ସାହିତ୍ୟିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ 
ସମାଜିକ ଦିଗଗୁଡ଼ିକୁ ସମାଜତାର୍ଵିକ ଦିଗରୁ ଓ ଏତିହାସିକ ବିକାଶକ୍ରମର ଅନୁକୂଳରେ ବିଶ୍ଲେଷଣ 
କରିବାର ପ୍ରୟାସ କରାଯାଇଛି ! ଲୋକସାହିତ୍ୟର ସପ୍ରସଙ୍ଗ ସଂଗ୍ରହ, ବର୍ଗୀକରଣ ଓ ଅନୁଶୀଳନ 
କରିବା ସହ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶକ୍ରମର ଅନୁକୂଳରେ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରି 
ଏଥରେ ପ୍ରତିବିମ୍ଭିତ ଏ ଅଞ୍ଚଳର ଆର୍ଯ୍ୟ ଓ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ସହାବସ୍ଥାନଜନିତ ସଂଘର୍ଷ, ସମନୃୟ 
ତଥା ଏତିହାସିକ, ଆର୍ଥିକ, ସାମାଜିକ ଓ ରାଜନୀତିକ ଉପନିବେଶିକରଣର ପ୍ରକ୍ତିୟାରାଜିକୁ 
ଉନ୍‌ମୋଚନ କରିବାର ପ୍ରୟାସ କରାଯାଇଛି | 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ମୁଳତଃ ଏକ ଆଦିବାସୀ ଭୂମି ଏବଂ ଏହାର ମୁଳ ଏତିହାସିକ-ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଜୀବନଧାରା ଲୌକିକ ମାତୃସଂସ୍କୃତି ଓ ତନ୍ତ୍ରଧାରାର ପରିବାହକ ଥିଲା । ମାତ୍ର ଏତିହାସିକ ସମୟରେ, 
ରାଜତାନ୍ତିକ ସାମନ୍ତବାଦର ଯୁଗରେ ଏ ଅଞ୍ଚଳକୁ ବହୁଳ ଆର୍ଯ୍ୟ ବିଶେଷକରି ରାଜାନୁଗୂହୀତ 
ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ କ୍ରମାଗତ ଆଗମନ ତଥା ରାଜସଭା, ଦରବାର, ସହର ଓ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳର ହିନ୍ଦୁ 
ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ କରମୁକ୍ତ ଭୂମି ଓ ଗ୍ରାମ ଅନୁଦାନ ସହ ଏମାନଙ୍କର ଥଇଥାନଜନିତ ସହାବସ୍ଥାନ 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନଧାରାକୁ ଭିନ୍ନମୁଖୀ କରିବାରେ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରିଛି । 
ବହିରାଗତ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ଏ ଅଞ୍ଚଳକୁ ରାଜାନୁଗ୍ରହରେ ଆସି ଶାସକବର୍ଗରେ ଏଠାକାର ମୁଳନିବାସୀ 
ଜନଜଚାତିଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ଆପଣାର ସାଂସ୍କୃତିକ, ଆର୍ଥକ, ସାମାଜିକ ତଥା ରାଜନୀତିକ ଆଧ୍ବପତ୍ୟ 
ବିସ୍ତାରର ପ୍ରୟାସ କରିଥୁଲେ | ଏମାନେ ସମତା ଓ ସାମୂୁହିକତା ଉପରେ ଆଧାରିତ ସ୍ଥାନୀୟ ଜନଙ୍କାତୀୟ 
ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଉପରେ ସାମଳନ୍ତୀ ଆଧୂପତ୍ୟ ତଥା ସାଧାରଣ ଜନଜୀବନର ବୈଷୟିକ ଆବଶ୍ୟକତା 
ଓ କୃଷି ଆଧାରିତ ମାତୃଶ୍ତିକୈ୍ଦିକ ସ୍ଥାନୀୟ ତନ୍ତ୍ର ସଂସ୍କୃତି ଉପରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସର ଆଧୁଭୌତିକ 
ଆତଙ୍କରାଜଚିର ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରିବାରେ ପ୍ରୟାସରତ ହୋଇଥିଲେ । ଫଳତଃ ସ୍ଥାନୀୟ ଆଦିବାସୀ 
ଜନଜଚ୍ଚାତିଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରତିରୋଧର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଥୁଲେ ଏବଂ ଏହି ପ୍ରତିରୋଧ ରାଜ ସହାୟତା 
ସର୍ତେ ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ ଏକ ଏକକ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିକୁ ମୁଣ୍ଡ ଟେକିବାକୁ ଦେଇନଥିଲା | 

ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ରାଜ ସହାୟତା ଲାଭ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସତ୍୍ତାନୂକୂଳିତ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିକୁ 
ସ୍ଥାନୀୟ ଜନଙ୍ାତିମାନଙ୍କ ଉପରେ ବଳପୂର୍ବକ ଲଦି ଦେବାରେ ଅସମର୍ଥ ଥିଲେ କାରଣ ରାଜସରା 
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ତିନୋଟି ମୁଖ୍ୟ କାରଣରୁ ସ୍ଥାନୀୟ ଜନଜାତୀୟ ଲୋକଙ୍କ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ଥୁଲା । ସେହି 
କାରଣଗୁଡ଼ିକ ହେଲେ : (କ) ରାଜ୍ୟର ପ୍ରତିରକ୍ଷା ପାଇଁ ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକଙ୍କ ସୈନିକ ସେବାର 
ଆବଶ୍ୟକତା, (ଖ) ଦୁର୍ଗମ ବଣ ଜଙ୍ଗଲ ପଥରେ ଗମନାଗମନ ଓ ବଣଜଙ୍ଗଲରେ ଶିକାର ଆଦି 
ବିଜାସପୂର୍ଣ୍ଣ ଶୈର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଦର୍ଶନ ପାଇଁ ସ୍ଥାନୀୟ ଜନଜାତୀୟ ଲୋକଙ୍କ ସୁରକ୍ଷା ସେବାର ଆବଶ୍ୟକତା 
ତଥା (ଗ) ବହିରାଗତ ବ୍ରାହଣମାନଙ୍କ ଥଇଥାନ ନିମନ୍ତେ ସ୍ଥାନୀୟ ଜନଜାତୀୟ ଲୋକଙ୍କ  ଖୁଁଟକଟା 
ଜମି ପ୍ରଦାନର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଥିଲା | ଫଳତଃ ଏମାନଙ୍କ ସହ ସିଧାସନଖ ସଂଘର୍ଷରେ ଉପନୀତ 
ନ ହୋଇ ରାଜା ଓ ବ୍ରାହମଣ୍ୟବର୍ଗ ସାଂସ୍କୃତିକ ରାସ୍ତାରେ ଏମାନଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସଭାଜନ ହେବାପାଇଁ ପ୍ରୟାସ 
କଲେ । ସବୂକାଳରେ ସବୁଯୁଗରେ କୌଣସି ଅଞ୍ଚଳ ଅଥବା ଜନତାର ଉପନିବେଶିକରଣର ସବୁଠୁ 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଆୟୁଧ ରୂପରେ ସଂସ୍କୃତି ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଆସିଛି | ସାଂସ୍କୃତିକ ବୁଝାମଣା ଓ ସହଭାଗୀତା 
ମାଧ୍ୟମରେ ଢନସଂସ୍କୃତିର ଆତ୍ସୀକରଣ (appropriation) ତଥ କ୍ରମସଂସ୍କୃତିକରଣ 
(Sanskritization) ମାଧମରେ ପ୍ରଥମେ ଜନସଂସ୍କୃତି ଓ ପରେ ଜନତାର ସାମାଜିକ, ଆର୍ଥିକ 
ତଥା ରାଜନୀତିକ ଉପନିବେଶିକରଣର ପ୍ରଶସ୍ତ ମାର୍ଗ ବିଷୟରେ ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ (ରାଜା ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ) 
ପୂର୍ବରୁ ହିଁ ସ୍ଵତି-ସଂହିତା ଓ କୋଟିଲ୍ୟଙ୍କ ଅର୍ଥଶାସ୍ତ୍ର ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରଶିକ୍ଷିତ ଥଲେ | ଭାରତ ଇତିହାସରେ 
ମୌର୍ଯ୍ୟ ଓ ଗୁପ୍ତ ଶାସନକାଳରେ ଏହି ବିଧ୍ବ ଓ ପ୍ରକ୍ରିୟା ସବୂର ସଫଳ ପରୀକ୍ଷଣ ହୋଇସାରିଥିଲା । 
ତେଣୁ ଚତୁର ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ପ୍ରଥମେ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମନ୍ଵୟ ମାଧ୍ୟମରେ ଉପନିବେଶିକରଣର ରାସ୍ତା 
ଅନୁଧାନପୂର୍ବକ ସ୍ଥାନୀୟ ମାତୃ ଶକ୍ତି ଓ ପୀଠମାନଙ୍କୁ ରାଜକୀୟ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ପ୍ରଦାନ, 
ଲୋକଦେବୀମାନଙ୍କୁ ରାଷ୍ଟ୍ରଦେବୀ ରୂପରେ ସ୍ଵୀକୃତୀ ପ୍ରଦାନ, ସ୍ଥାନୀୟ ଜନଜାତୀୟ ଦଜପତିମାନଙ୍କୁ 
ସାମନ୍ତ ଶ୍ରେଣୀରେ ପଦସ୍ଥାପନ ତଥା ଆଦିବାସୀ ପୂଜକମାନଙ୍କୁ ନୂତନ ରାଜକୀୟ ପୂଷ୍ଠପୋଷକତାପ୍ରାପ୍ତ 
ଲୋକଦେବୀ ମନ୍ଦିର ଓ ପୀଠମାନଙ୍କରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାବରେ ଥଇଥାନପୂର୍ବକ ଜନତାର ବିଶ୍ଵାସଭାଜନ 
ହେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କଲେ ଏବଂ ଏଥିରେ ସଫଳତା ମଧ୍ଯ ଲାଭକଲେ । ରାଜସତ୍ତାର ନିକଟବର୍ରୀ 
ହେବା ତଥା ସାମନ୍ତ ଶ୍ରେଣୀରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହେବାପରେ ସ୍ଥାନୀୟ ଜନଜାତୀୟ ଦଳପତିମାନେ 
ଆପଣାକୁ ଗୌରାବାନ୍ଧିତ ମନେକଲେ ଏବଂ ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ଏମାନେ କ୍ରମେ ସଂସ୍କୃତିକରଣ 
ଅଭିମୁଖୀ ହେଲେ । ବିପ୍ରବାଦୀ ରାଜତନ୍ତ୍ର ' ରିହାତି ରାଜନୀତି (Concession / Reser- 
vation politics) ଯାହା ଗୁପ୍ରଯୁଗରେ ସଫଳଭାବରେ ପରୀକ୍ଷିତ ହୋଇସାରିଥିଲା, ପଶ୍ଚିମ 
ଓଡ଼ିଶାରେ ମଧ୍ୟ ସଫଳତା ଲାଭକଲା | ଏହି ରାଜନୀତି ଯାହା ମାଧ୍ୟମରେ ଶାସକ ବର୍ଗ ଓ ରାଜସରା 
ନିମ୍ନବର୍ଗର ଆଗୁଆ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଶାସକ ବର୍ଗରେ ସମନ୍ବିତ କରେ ତଥା ନିମ୍ନବର୍ଗର ସଂସ୍କୃତିକୁ 
ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ପ୍ରଦାନ ମାଧ୍ୟମରେ କ୍ରମେ ଅତ୍ମାକୃତ ଓ ଆପଣାର ସ୍ଵାର୍ଥାନୁକୁଳରେ ସଂସ୍କୃତାୟିତ 
କରେ, ପରିମ ଓଡ଼ିଶାର ଭୂମିରେ ସଫଳତା ଲାଭ କରିଥଲା | ସ୍ଥାନୀୟ ଦଳପତିଙ୍କ ଶାସକବର୍ଗରେ 
ଅନୁପ୍ରବେଶ କ୍ରମେ ଏଠାକାର ଜଢାନଜାତୀୟ ପ୍ରତିରୋଧର ଧାରାକୁ ଦୁର୍ବଳ କରିଦେଲା ! ଫଳତଃ 
ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକଙ୍କ ଉପରେ ରାଜକୀୟ ଉପନିବେଶିକରଣ କ୍ରମେ ସଂଗଠିତ ଓ ଶର୍ରିଶାଳୀ ହେବା 
ସହ ଏ ଅଂଚଳକୁ ଆର୍ଯ୍ୟ ଆଗମନର ଧାରାକୁ ନିରଙ୍କୁଶ କରିଦେଲା | ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ 
ଧର୍ମର ପ୍ରସାରକୁ ସବୁଠୁ ପ୍ରବକ ପ୍ରତିରୋଧ ଦେଇଥଲା ଅନଙ୍ଗବଜ୍ୂ ଇନ୍ଦ୍ରଭୂତିଙ୍କ ବଚ୍ରଯାନ ଓ 
ଇକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କରାଙ୍କ ସହଜଯାନ ! ତାନ୍ତିକ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଏ ଦୁଇ ଶାଖା ଦାର୍ଶନିକ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଶୁନ୍ୟବାଦ 


୨୨୪ ଅ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରା 
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ଓ ବିଜ୍ଞାନବାଦର ଉତ୍ତରଣ ଅପେକ୍ଷା ଏ ଅଂଚଳର ମୂଳ ମାତୃ କୈନ୍ଦ୍ରିକ, ମାତୃସତାଙତ୍ସକକ, ଜାତ ବର୍ଣ୍ଣ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ବିରୋଧୀ ସମତାମୂଳକ ମୂଳ ଜନସଂସ୍କୃତିର ପୁନର୍ଜାଗରଣ ପାଇଁ ଅଭିପ୍ରେତ ଥଲା ଓ ଏହା 
ରାଜକୀୟ ସ୍ଵାର୍ଥାନୁକୂଳିତ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମର ପ୍ରସାରକୁ ପ୍ରତିହତ କରିବାରେ ପ୍ରବଳ ପ୍ରତିରୋଧାତ୍ସକ 
ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ ହେଁ ତତ୍କାଳୀନ ସୋମବଂଶୀ ରାଜାମାନେ ସ୍ରାନୀୟ ପାଶୁପଡ ଓ ମ୍ତମୟୁର 
ଶୈବଧର୍ମ ତଥା ପତଙ୍ଗ ଶମ୍ଭୁ, ପତଙ୍ଗ ଶିବ ଓ ଗଗନ ଶିବଙ୍କ ପରି ଶୈବାଚାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କୁ ପୁଷ୍ଠପୋଷକଡା 
ପ୍ରଦାନପୂର୍ବକ ଶୈବଧର୍ମର ପ୍ରସାର କରି ଏ ସାଂସ୍କୃତିକ ଆନ୍ଦୋଳନଗୁଡ଼ିକୁ ଦମନ କରିବାରେ ସମର୍ଥ 
ହୋଇଥିଲେ । ଶୈବାଚାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ବର୍ଗରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରିବା ସହ ପରବର୍ରୀ ସମୟରେ 
ଶୈବଧର୍ମର ସଂସ୍କୃତିକରଣରେ ମଧ୍ଯ ଏମାନେ ସଫଳ ହୋଇଥିଲେ । 

ସ୍ଥାନୀୟ ଜନଧାରା ଓ ଜନସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରତିରୋଧାତ୍ସକ ଶକ୍ତିର ଅବକ୍ଷୟର ସବୁଠୁ ମୁଖ୍ୟ 
କାରଣ ହେଉଛି ସ୍ଥାନୀୟ ଆଦିବାସୀ ଦଳପତିମାନଙ୍କ ଜମିଦାର, ଗୌରିଆ ଇତ୍ୟାଦି ରୂପରେ ଶାସକ 
ବର୍ଗରେ ସମ୍ମଶ୍ରଣ ତଥା ସ୍ଥାନୀୟ ଜନସଂସ୍କୃତିର ବୈକଳ୍ପିକ ଧାରାଗୁଡ଼ିକର ପତନ । ଆଦିବାସୀ 
ଦଳପତିମାନେ ସାମନ୍ତ ଶ୍ରେଣୀରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହେବାପରେ ରାଜା ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ସହାୟତାରେ 
ଏମାନଙ୍କର କ୍ଷତ୍ରୀୟକରଣ ମଧ୍ଯ ହୋଇଛି । କୌଣସି ବର୍ଗ ବା ଲୋକ ଥରେ ଉଚ୍ଚବର୍ଗକୂ ଉନ୍ନୀତ 
ହେଲା ପରେ ନିମ୍ନବର୍ଗୀୟ ଜୀବନଧାରା ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହୋଇଉଠେ ଏବଂ ଦୀର୍ଘକାଳଧରି ସତ୍ତା ଓ 
କ୍ଷମତା ଭୋଗ କରିପାରିବାର ଏହା ଏକ ଉପାୟ ମଧ୍ଯ | ଜମିଦାର ଓ ଗୌନିଆ ଶ୍ରେଣୀୟ ଶାସକବର୍ଗୀୟ 
ଆଦିବାସୀ ଦଳପତିଙ୍କ ଏ ଦୂରଦୃଷ୍ଟିହୀନତା ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କ ନିରବଳିନ୍ନ ଆଗମନ ସହ ଏ ଅଂଚଳକୁ 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କୃଷିଜୀବୀ ଆର୍ଯ୍ୟଜାତିଙ୍କ ଆଗମନକୁ କ୍ରମେ ନିରଙ୍କୁଶ କରିଦେଲା | ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ 
ଓପନିବେଶିକ ଯୁଗରେ ( ମରହଟ୍ଟା ଓ ଇଂରେଜ କାଳରେ) ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ ସରକାରମାନଙ୍କୁ ଅଧକ 
ଖଜଣା ପଇଠ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ତଥା ରାଜଦରବାରର କ୍ରମବର୍ବିଷୁ ଖର୍ଚ୍ଚଭାର ତୁଳାଇବା ପାଇଁ 
ଅଧକ ବଳକା ଉତ୍ପାଦନ ସମର୍ଥ ବହିରାଗତ ଆର୍ଯ୍ୟ କୃଷିଜୀବୀ ଜାତିମାନଙ୍କୁ ଏ ଅଞ୍ଚଳର ସ୍ଥାନୀୟ 
ଜନଚ୍ଚାତିମାନଙ୍କ  ଖୁଟ୍‌କଟା' ଜମିସବୁ ପ୍ରଦାନ କରିବା ମାଧ୍ୟମରେ ରାଜାମାନେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର 
ମୂଳ ଅଧ୍ବବାସୀ ଆଦିବାସୀ ଜନଢ୍ଚାତିମାନଙ୍କୁ ସମଗ୍ର ସମତଳ ଅଞ୍ଚଳରୁ ବଣଦୁମିକୁ ବିସ୍ଥାପିତ 
କରିଦେଲେ | ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟା ଚରମ ସୀମାରେ ପହଞ୍ଚବାରୁ ଉନବିଂଶ ଶତକରେ ସମଗ୍ର ଆଦିବାସୀ 
ଓଡ଼ିଶା ରକ୍ତାକ୍ତ ବିଦ୍ରୋହକୁ ଓହ୍ଲାଇ ଆସିଥିଲା | ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ମୂଳ ଅଧ୍ବବାସୀଙ୍କ ଉପରେ ଆର୍ଯ୍ୟର 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ଆର୍ଥକ ଉପନିବେଶିକରଣର ତଥା ସେମାନଙ୍କ ପାରସ୍ପରିକ ସଂଘର୍ଷ ଓ ବିରୋଧର ଚିତ୍ର 
ଏ ଅଞ୍ଚଳର ଲୋକଧାରାରେ ବିଶେଷକରି ଲୋକୋସ୍ସବ, ମିଥ୍‌ ଓ ଲୋକୋକ୍ରିମାନଙ୍କରେ ସାଂକେତିକ 
ରୂପରେ ଅଙ୍କିତ ହୋଇଛି । ଏ ନିବନ୍ଧରେ ଲୋକଧାରାରେ ପ୍ରତିବିମ୍ବିତ ଏହି ସଂକେତମାନଙ୍କୁ 
ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିବାର ଯଥାସମ୍ଭବ ପ୍ରୟାସ କରାଯାଇଛି ! 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଆର୍ଯ୍ୟ ବସତି ପରେ ସହାବସ୍ଥାନଜନିତ ଆଦାନପ୍ରଦାନ ତଥା ସାମାଜିକ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଭାବ ବିନିମୟ ଉଭୟ ଆର୍ଯ୍ୟ ଓ ଆଦିବାସୀର ଜୀବନ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି । 
ଏଠାରେ ବସବାସ କରୁଥିବା ଆର୍ଯ୍ୟଜାତି, ଏପରିକି ବହୁକାଳ ପୂର୍ବରୁ ଏଠାକୁ ଆସିଥିବା ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ 
କାଳକ୍ରମେ ଏ ଅଞ୍ଚଳର ସ୍ଥାନୀୟ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଆତ୍ମୀକୃତ କରିଛନ୍ତି । ବହୁକାଳଧରି ଭୂମି ଅଧ୍କାରୀ 
ଥିବା ବ୍ରାହ୍ମଣବର୍ଗ କାଳକ୍ରମେ କୃଷିକୁ ମୁଖ୍ୟ ଜୀବିକା ରୂପରେ ଗ୍ରହଣ କରିନେଇଛନ୍ତି | ସାଂସ୍କୃତିକ 
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ସଂଘର୍ଷ ଓ ସାମାଜିକ ପ୍ରତିରୋଧର ସମୟରେ ନୂତନ ମିଥ୍‌, ରାଜପୁରାଣ, କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ତଥା ସୃତି, 
ସଂହିତା ଅନୁକୂଳରେ ଆଧଭୌତିକ ଆତଙ୍କପ୍ରଦ କାହାଣୀ ସୃଷ୍ଟି କରୁଥିବା ବ୍ରାହ୍ମଣ ସଂପ୍ରଦାୟ, ପରବର୍ରୀ 
କାଳରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମନ୍୍‌ୟ ଓ ସାମାଜିକ ସହାବସ୍ଥାନ ସାଧୂତ ହେବା ପରେ ତଥା ଏ ଅଂଚଳରେ 
ଜାତି-ବର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଦୃଢ଼ ରୂପରେ ସଂସ୍ଥାପିତ ହେବା ପରେ ଆପଣାର କୌଳିକ କର୍ମ ଛାଡ଼ି କୃଷି ଓ 
ବ୍ୟବସାୟକୁ ଆଦରି ନେଇଛନ୍ତି ! ରାଜତାନ୍ତିକ ସାମନ୍ତବାଦର ଯୁଗରେ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ନିୟମରାଜି 
ସମ୍ବିଧାନର ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରୁଥିବାବେଳେ ଦୁର୍ବଳ ରାଜତନ୍ତ୍ରରେ ଏଗୁଡ଼ିକର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଲା 
ନାହିଁ । ସ୍ଥାନୀୟ ଜନତାର ସଂପୂର୍ଣ ଉପନିବେଶିକରଣ ହେଲା ପରେ ଏଗୁଡ଼ିକର ବିଶେଷ ଆବଶ୍ୟକତା 
ବି ନଥିଲା | ତେଣୁ ଏମାନେ ଆପଣାର କୌଳିକ ବୃତି ପରିତ୍ୟାଗ ପୂର୍ବକ ଅର୍ଥ ଉପାର୍୍ଚନର ନୂତନ 
ରାସ୍ତାସବୁ ଅକ୍ତିଆର କରିନେଲେ । 

ବହିରାଗତ ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ଆପଣା ମୂଳଭୂମିରୁ ଅନ୍ୟ ଆର୍ଯ୍ୟଙ୍କଦ୍ଵାରା ପରାଜିତ ଓ ବିତାଡ଼ିତ 
ହୋଇ ଏ ଅଞ୍ଚଳକୁ ନୂତନ କର୍ମ ଓ ଜୀବନ ସନ୍ଧାନରେ ଆସିଥିଲେ | କିନ୍ତୁ ଭପନିବେଶିକରଣର 
ଶିକ୍ଷା ଓ କୌଶଳ ଏମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଥିବାରୁ ଏମାନେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଛୋଟ ଛୋଟ ରାଜ୍ୟର 
ରାଜାମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ଆଦୃତ ହୋଇ ଶାସକ ବର୍ଗରେ ସଂସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥଲେ । ସେ ସମୟରେ 
ଯେହେତୁ ଏ ଅଞ୍ଚଳର ସମଗ୍ର ଅର୍ଥନୀତି କୃଷି ଆଧାରିତ ଥିଲା, ଏଠାରେ ପ୍ରଭୂତ ଭୂମିର ଅଧୂକାରୀ 
ହେଲାପରେ ଆପଣାର ମୂଳଭୂମି ଓ ସଂସ୍କୃତିପ୍ରତି ଏମାନଙ୍କର ମମତ୍ଵ ଥିବା ସତ୍ତେ, ଏମାନେ ନିଜସ୍ଵ 
ମୂଳଭୂମିକୁ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ରଗନ ନକରି ଏଠିକାର ସ୍ଥାନୀୟ ସଂସ୍କୃତି ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାକୁ ଆପଣା 
ସଂସ୍କୃତି ଅନୁକୂଳରେ ପ୍ରଭାବିତ ଓ ଉପନିବେ ଶିତ କରିବାରେ ପ୍ରଯତ୍ନଶୀଳ ହୋଇଥିଲେ | ଜନତାର 
ବର୍ଟ ବିଭାଜନ ସବୁବେଳେ ରାଜସତ୍ତା ପାଇଁ ଅନୁକୂଳ ହୋଇଥାଏ | ଫଳତଃ ଏ ଦିଗରେ ଏମାନଙ୍କୁ 
ବିପୁଳ ରାଜ ସହାୟତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥଲା; ଅଧୂକନ୍ଧୁ ଏହା ରାଜକୀୟ ନୀତିର ଏକ ପ୍ରଧାନ ବିଭବ 
ଥିଲା । ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ରାଜସର୍ତା ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ବର୍ଟ ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକଦେବୀମାନଙ୍କର ଆତ୍ସୀକରଣ 
କରିଥିଲେ ତଥା ସ୍ଥାନୀୟ ଆଦିବାସୀ ପୂଜକମାନଙ୍କୁ ନୂତନ ମନ୍ଦିର ବ୍ୟବସ୍ଥା ଭିତରେ ସମାହିତ କରି 
ସାଂସ୍କୃତିକ ସମନ୍ଵୟର ରାସ୍ତାକୁ ପ୍ରଶସ୍ତ କରିଥିଲେ ହେଁ ଏ ସମନ୍ଵୟରେ ଗଣତାନ୍ତିକ ସହଭାଗୀତା 
ରହିନଥଲା । ଏହି ନୂତନ ଦେବାଦେବୀ ଯାହା ସ୍ଥାନୀୟ ସଂସ୍କୃତିରେ ପ୍ରକୃତି ଓ ଧରଣୀ ମାତାର 
ଅନୁରୂପ କାଠ, ପଥର, ଖମ୍ବ ଇତ୍ୟାଦିରେ ପ୍ରତୀକିତ ଥିଲେ, ରାଜକୀୟ ଧର୍ମ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ 
ଚେହେରାଧାରୀ ମୂର୍ଭିରେ (anthropomorphic image) ରୂପାନରିତ ହୋଇ ମହ୍ଦିରମାନଙ୍କ 
ଶୋଭା ବର୍ବନ କଲେ ଏବଂ ଏହି ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ସଂସ୍କୃତାୟିତ ରୂପରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟବର୍ଗଦଵାରା ପୂଜିତ 
ହେଲେ । ଆଦିବାସୀ ପୂଜକ ଏହି ମନିର ବାହାରେ କାଠ, ପଥର ପ୍ରତୀକ ଦେବାଦେବୀର ପୂଜା 
କରିବାର ଅଧ୍ୟକାର ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ । ଏହା ବ୍ୟତୀତ ସ୍ଥାନୀୟ ଦେବୀପୀଠମାନଙ୍କରେ ପୂର୍ବରୁ ଜନଜାତୀୟ 
ଲୋକମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ପାଳିତ ହେଉଥୁବା ଉତ୍ସବରାଜି ରାଜକୀୟ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ଲାଭ କଲାପରେ 
ଆପଣାର ସମତାସମ୍ପନ୍ଵ ସାଂସ୍କୃତିକ ଧାରାରୁ ବିଚ୍ୟୁତ ହୋଇଗଲା | ରାଜକୀୟ ପୂଷ୍ଠପୋଷକତାଜନିତ 
ଏହି ଉତ୍ସବରାଜିରେ ସକଳ ଜାତି ଓ ଜନଜାତିର ଲୋକଙ୍କ ସହଭାଗୀତା ନିର୍ବାରିତ ହେଲା ରାଜକୀୟ 
ଇଛା ଓ ସଭାନୂକୂଳରେ । ଏହି ଲୋକୋସବମାନଙ୍କରେ ପ୍ରତିଟି ଜାତିର ସହଭାଗୀତାଜନିତ କର୍ମ 
ନିର୍ବାରିତ ହେଲା ( ଯେପରି ଦେବୀମୂରିର ପୂଜା ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ କାଠ, ପଥର ପ୍ରତୀକର ପୂଜା ଆଦିବାସୀ 
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ପୂଜକ କରିବ, ତେଲି ମଶାଲ ବୋହିବ, ଦଳିତ ବାଜା ବଢେଇବ ଇତ୍ୟାଦି) ଏବଂ ଏହି କର୍ମ 
ନିର୍ବାରଣ ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ ଜାତି-ବର୍ଷ୍ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଉଚ୍ଚନୀଚ ସୋପାନକୁ (ମ€୮ahy) କେବଳ 
ବ୍ୟବସ୍ଥିତ କଲାନାହିଁ, ଅଧୁକନୁ ଏହାକୁ ଏକ ସାମାଜିକ କାନୂନୀ ରୂପ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଦାନ କରିବାରେ ମଧ୍ଯ 
ସମର୍ଥ ହେଲା। | ତେଣୁ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଏତିହାସିକ ସମୟରେ ଏଠାରେ ହୋଇଥିବା ସାଂସ୍କୃତିକ 
ସମନ୍ତୟ ବାସ୍ତବ ଅର୍ଥରେ ଏକ ସମନୃୟ ନହୋଇ ସାଂସ୍କୃତିକ ମିଶ୍ରଣ ହୋଇଛି, ଯାହା ଏ ଅଞ୍ଚଳର 
ମୂଳ ସମତାସମ୍ପନ୍ଧ ସଂସ୍କୃତିକୁ ବିଧ୍ଵସ୍ତ କରିବାପୂର୍ବକ ଜାତି-ବର୍ଣ୍ଣ ଭେଦର ସୋପାନକୁ ସୁଦୃଢ଼ କରିଛି 
ଏବଂ ଉଚ୍ଚଚନୀଙ୍କ ବର୍ଗଭେଦର ସୋପାନକୁ ସମତଳସ୍ଥ ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟଗୁଡ଼ିକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିସ୍ତାରିତ 
କରିବାରେ ସତତଃ ସମର୍ଥ ହୋଇଛି । ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ ଓପନିବେଶିକ ଯୁଗ ବା 
ଇଂରେଜ ଯୁଗର ନୂତନ ଅର୍ଥନୀତିଦ୍ଵାରା ବହିରାଗତ କୃଷିଜୀଚୀ ଆର୍ଯ୍ୟଜାତି ବିଶେଷକରି କଜୁଲିତା, 
ଅଘରିଆ, ଚଷା, ତେଲି ଓ ସ୍ଥାନ ବିଶେଷରେ ଭୁଲିଆଦି ଜାତିମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସମତଳସ୍ଥ ଆଦିବାସୀ 
ବିସ୍ଥାପିତ ହେବା ତଥା ବିଦ୍ରୋହ କରିବା ଫଳରେ ଏହି ନବାଗତ ଜାତିମାନେ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ସହ 
ଭୂମି ଅଧକାରଜନିତ ( ଗୌନରିଆ ପଦ ପ୍ରାପ୍ତିର) ପ୍ରତିଯୋଗୀତା ଥିବା ସତ୍ତ୍ବେ ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ରୂପରେ ଏମାନଙ୍କ ଶରଣାପନ୍ନ ହେବା ସହ ସଂସ୍କୃତିକରଣ ଅଭିମୁଖୀ ହୋଇଉଠିଲେ | ଏମାନେ 
ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକସଂସ୍କୃତିସବୂକୁ ଆପଣା ଅନୁକୂଳରେ ପରିବର୍ଭିତ କରି ପାଳନ କରିବା ଆରମ୍ଭ କଲେ 
ଏବଂ ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ କାଳକ୍ରମେ ଡାଲଖାଇ ପୂଜା, ଭାଇଜିତିଆ ଓଷାରେ ପରିବର୍ଭିତ ଓ ଡାଲଖାଇ 
ଦୁର୍ଗା ରୂପରେ ପ୍ରତିସ୍ଥାପିତ ହୋଇଗଲେ । 

ଉପରୋକ୍ତ ସମସ୍ତ ବିଷୟର ପ୍ରତିଫଳନ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସାହିତ୍ୟର ସୁପ୍ରତୁଳ । 
ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କଲେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସମଗ୍ର ରାଜତାନ୍ତିକ-ସାମନ୍ତବାଦୀ ଯୁଗର ଇତିହାସ ଏ 
ଅଞ୍ଚଳର ମୂଳ ଅଧବାସୀଙ୍କ ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ, ଆର୍ଥକ ଓ ରାଜନୀତିକ ବିସ୍ଥାପନ ଓ 
ଉପନିବେଶିକରଣର ଇତିହାସ ଏବଂ ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସଂସ୍କୃତି ଶାସକ ବର୍ଗର ପ୍ରଧାନ ଆୟୁଧ 
ରୂପରେ କାମ କରିଛି । 

ଏ ନିବନ୍ଧରେ ଆଲୋଚିତ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମୀକରଣ ବା ଉପନିବେଶିକରଣର ଧାରା ପଶ୍ଚିମ 
ଓଡ଼ିଶାର ରାଜତାନ୍ତିକ ସାମନ୍ତବାଦର ଯୁଗ ମଧ୍ଯରେ ସୀମାବଦ୍ଧ ହୋଇଛି । ଏହି ଯୁଗରେ ଜାତିହିଁ 
ବର୍ଗର ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରୁଥଲା ଏବଂ ରାଜସର୍ତାର ନିକଟବର୍ଭୀତା ଓ ଆର୍କ ସମ୍ପନ୍ନତା ଅନୁସାରେ 
ଜାତିଗୁଡ଼ିକର ଉଚ୍ଚନୀଚ ସୋପାନ ନିର୍ବାରିତ ହେଉଥଲା । ୧୯୪୮ ମସିହାରେ ରାଜତାନ୍ତିକ 
ସାମନ୍ତବାଦର ପରିସମାପ୍ତି ପରେ ଜାତିର ବର୍ଗୀୟ ସ୍ଵରୂପରେ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ପରିବର୍ନସବୁ ପରିଲକ୍ଷିତ 
ହେବା ସହ ନୂତନ ରାଜନୀତିକ, ଅର୍ଥନୀତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ନୂତନ ବର୍ଗ ଓ ନୂଆ ପ୍ରକାରର ସମସ୍ୟାସବୁ 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାନ୍ତି । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ୧୯ ୪୮ ମସୀହାରେ ଓଡ଼ିଶା ରାଜ୍ୟରେ ସମ୍ଭିଶ୍ରିତ ହେଲା 
ଏବଂ ସ୍ଵାଧୀନୋତ୍ତର ସାମ୍ବିଧାନିକ ଭାରତବର୍ଷର ପରିବରିତ କେନ୍ଦ୍ରାୟିତ (ରାଷ୍ଟ୍ର ଓ ରାଜ୍ୟକୈନ୍ଦ୍ରିକ) 
ରାଜନୀତି, ବିକାଶମୂଳକ ନୂତନ ଅର୍ଥନୀତି ତଥା ବ୍ୟବସାୟ ଓ ଚାକିରୀଜନିତ ନୂତନ ବର୍ଗ 
ସଂସ୍ଥାପିତ ହେଲା ! ଏହି ପରବର୍ରନଗୁଡ଼ିକ ସହ ପରବର୍ରୀ ସମୟରେ ସମାଜ ନୂତନ ସମସ୍ୟା 
ସବୁର ସମ୍ମୁଖୀନହେଲା | କେନ୍ଦ୍ରାୟିତ ରାଜନୀତିରେ ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳର ବିଷମ ବିକାଶ ସହ ବିକାଶ 
ଓ ଜାତୀୟତାବାଦର ମିଥ୍‌ଗୁଡ଼ିକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହୋଇଉଠିଲେ | ବିକାଶର ମିଥ୍‌ ଖପନିବେଶିକ ଯୁଗରୁ 


ଉପସଂହାର ଘ ୨୨୭ 
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ହୋଇଆସୁଥବା ଆଦିବାସୀଙ୍କ କ୍ରମବିସ୍ଥାପନକୁ ତଵରାନ୍ଵିତ କରିବା ସହ ଏମାନଙ୍କ ଉଦ୍‌ବାସ୍ତୁକରଣରେ 
ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କଲା | ସେହିପରି ରାଜଧାନୀକୈନ୍ଦ୍ରିକ ଆଧ୍ୟପତ୍ୟ ରାଜନୀତିରେ ରାଜ୍ୟର 
ବିଷମ ବିକାଶର ପ୍ରକ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ରାଜ୍ୟର ପ୍ରାନ୍ତୀୟ ଅଞ୍ଚଳର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଆପଣାର ସ୍ଵସାଂସ୍କୃତିକ ଓ 
ରାଜନୀତିକ ଅସ୍ମିତାର ଅନ୍ଵେଷଣ ଦିଗରେ ପ୍ରେରିତ କରିଛି । ପୁଣି ସାଂପ୍ରତିକ କାଳରେ ନୂତନ 
ଉଦାରୀକରଣ ଓ ଜଗତୀକରଣର ଅର୍ଥନୀତି ଆଦିବାସୀଙ୍କ ବିସ୍ଥାପନ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ଆହୁରି ତୃରାନ୍ବିତ 
କରିବା ସଟ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଅଣ-ଆସିବାସୀ ହିନ୍ଦୁ କୃଷିଜୀବୀ ସଂପ୍ରଦାୟମାନଙ୍କ ଆର୍ଥକ ଅଧୋଗତିର 
ବିପଦ ନେଇ ଛିଡ଼ା ହୋଇସାରିଛି । ଏହି ପରିବର୍ଭିତ ରାଜନୀତିକ ତଥା ଆର୍ଥକ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ଅନେକ ଜନ ଆନ୍ଦୋଳନ ତଥା ତତ୍ଜନିତ ଲୋକସାହିତ୍ୟର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ଓ ସଂରଚନା ହୋଇଚାଲିଛି । 
ଅନ୍ୟ ଭାଷାରେ କହିଲେ ସ୍ଵାଧୀନୋତ୍ତର ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ମଧ୍ୟ ଲୋକଙ୍କ ରାଜନୀତିକ, ଆର୍ଥକ ଓ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଉପନିବେଶିକରଣର ଧାରା ଅବ୍ୟାହତ ରହିଛି ଯଦିଓ ଏହାର ରୂପ ଓ ପ୍ରବୃତି ପରିବର୍ରିତ 
ହୋଇଛି । ସ୍ଵାଧୀନୋତ୍ତର କାଳର ଏହି ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ଆର୍ଥକ ଉପନିବେଶିକରଣକୁ ମଧ୍ଯ 
ଏହି ନିବନ୍ଧରେ ଅନୁସୃତ ତନ୍ତ୍ର ଓ ଧାରା ଅନୁସାରେ ଲୋକଧାରା ଭିରିରେ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇପାରିବ 
ଏହି ପ୍ରକାର ଅଧ୍ୟୟନ ସାଂପ୍ରତିକ କାଳର ବିଭିନ୍ନ ଦୃନ୍ଦ୍ର ଓ ସମସ୍ଯା ( ବିସ୍ଥାପନ ସମସ୍ଯା, ଆଞ୍ଚଳିକ 
ଅସ୍ଥିତାର ସମସ୍ୟା ଇତ୍ୟାଦି) ତଥା ନୂତନ ଉପନିବେଶିକରଣର ପ୍ରକ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ଉଜାଗର କରିବାରେ 
ସମର୍ଥ ହୋଇପାରିବ । 
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